﻿ORTODOXIA PAUL EVDOKIMOV ORTODOXIA CARTE TIPĂRITĂ CU BINECUVÂNTAREA PREA FERICITULUI PĂRINTE TEOCTIST PATRIARHUL BISERICII ORTODOXE ROMÂNE Traducere din limba franceză de Dr ipiNEU IOAN POPA, Arhiereu vicar EDITURA INSTITUTULUI BIBLIC ȘI DE MISIUNE AL BISERICII ORTODOXE ROMÂNE BUCUREȘTI - Seria 'TEOLOGI ORTODOCȘI STRĂINI' apare din inițiativa și cu purtarea de grija a Prea Fericitului Părinte Patriarh T OCT ST © Delachaux et Niestlâ S A , Neuchâtel (Switzerland), , unde a apărut ediția originală, sub titlul l'Orthodoxie Această carte este publicată cu permisiunea Părintelui Michel Evdokimov și a Editurii DESCL E DE BROUWER Coperta: Koinonia (comuniune) în Biserică: Sfânta Treime, înconjurată de cei doisprezece Apostoli, participând la o masă euharistică (Engolpion de fildeș, Moldova, sec ХѴЦ) © Editura Institutului Biblic și de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, pentru prezenta versiune românească ISBN - - - Cuvânt înainte https://neculaifantanaru com/en/the-exhausting-odyssey-of-the-man-who-hastens-his-transformation html Conținutul acestei lucrări - scrierea cea mai însemnată a lui Paul Evdokimov - este pus în chip deslușit sub semnul ecleziologiei Căci, în Biserică își face Ortodoxia cunoscută puterea de a schimba și de a îndumnezei, prin energiile divine necreate, omul, fiindcă doar aici încetează acesta s-o mai strâmbe și s-o împuțineze, înfrânându-se și de la primejdioasa teoretizare fără contemplație (theoria) Această asceză o practică însă numai acela care a înțeles că omul renăscut duhovnicește, cu nădejde de mântuire, este cel care devine neîncetat ființă liturgică sau doxologică De fapt, Biserica este chiar lumea care se află deja în curs de transfigurare, fiind încorporată tainic în Hristos însă a fi îh Hristos nu înseamnă doar harul de a pregusta, sacramental, bucuria unei plinătăți viitoare, ci și înțelepciunea de a distinge și prețui corect valorile adevărate ale acestei lumi Păstrând cumpăna dreaptă între aceste două dimensiuni ale existentei creștine, Ortodoxia a fost "calea de aur” care i-a ferit pe cei ce au ales-o și de ispita eshatologismului sterp, disprețuitor de lume și istorie, dar și de pericolul pierderii identității creștine prin cufundarea într-o istorie curgătoare Monumentala frescă a Ortodoxiei pe care ne-a lăsat-o Paul Evdokimov este susținută mai ales de către această convingere Dar trebuie să adăugăm deîndată că nu avem de-a face cu o sinteză de tip clasic, Paul Evdokimov știind mai bine ca oricine că o asemenea carte n-ar fi avut o audiență prea largă într-o societate cu un spirit critic avansat, dar și cu o religiozitate plăpândă A mărturisi Ortodoxia în sânul unei culturi care își reneagă tot mai stăruitor originile creștine, refuzând limbajul credinței, înseamnă mai înainte de toate a fi redescoperit resursele apologetice ale creștinismului răsăritean De asemenea, mai înseamnă și a nu trece cu vederea nici una CUVÂNT ÎNAINTE dintre întrebările grave care frământă societatea ce participă la o asemenea cultură în duhul apologetic care străbate cu discreție cartea lui Evdokimov, nu vom recunoaște însă nici siguranța de sine, nici rigiditatea apologeticii apusene Printr-o cu totul altă argumentație vom înțelege mai bine câtă putere se ascunde în ceea ce pare slăbiciune a Ortodoxiei, cât dinamism spiritual se află în credincioșia ei față de Tradiție, câtă evidență este în ceea ce are ea de negrăit Dar, mai cu seamă, vom afla că este cu putință salvarea credinței creștine, prin Ortodoxie, în mijlocul unei societăți secularizate Puține cărți închinate Ortodoxiei au știut să pună într-un dialog atât de viu, atât de sincer, Scripturile și pe Sfinții Părinți cu lumea și cultura de astăzi Cartea lui Paul Evdokimov este cu siguranță una dintre ele De aceea, binecuvântând apariția acesteia, într-o frumoasă traducere pe care o datorăm P S Arhiereu-vicar Irineu Slătineanul, o recomandăm tuturor celor care vor să cunoască vocația unică a Ortodoxiei în istorie și, cu osebire, în vremurile de față La sărbătoarea Nașterii Maicii Domnului, tTEOCTIST PATRIARHUL BISERICII ORTODOXE ROMANE INTRODUCERE ISTORICA CAPITOLUL I Introducere ^Creștinismul este înfățișarea răsăriteană a culturii noastre" notează Amiel în lucrarea sa, Jurnal intim Deși este un gânditor tipic apusean, Amiel încearcă să arate în ce măsură, sub raport spiritual, toți sunt de proveniență răsăriteană, tributari moștenirii grecești și ebraice "Arhitectura bizantină, a exclamat Th^ofile Gautier, când a vizitat Sfânta Sofia din Constantinopol, este, fără îndoială, forma care-i trebuie catolicismului " Dar omul din Apus, care și-a format gândirea la unul din acești mari dascăli: Descartes, Toma din Aquino, Calvin, dacă se întoarce cu fata spre Ortodoxie, se poate simți contrariat înaintea unei dimensiuni aparent noi, deși altădată a fost comună Acest om care poartă pecetea geniului dreptului roman, obișnuit cu o gândire clară, logică, formală, cu un sistem de concepte bine construit, va fi ispitit să pună în contrast această lume perfect organizată, cu "misticismul obscur" al ortodocșilor Ispita este ușoară Dar aceasta ar însemna să se subaprecieze deosebirea dintre căile felurite prin care ne apropiem de mister și nuanța metodei însăși de a percepe adevărul Aici nu este vorba numai de antagonismul Atena-Ierusalim, greci-iudei, ci și de formarea unor mentalități istorice: Roma, Hippo, Augsburg, Geneva de o parte; iar de cealaltă parte: Ierusalim, Antiohia, Alexandria, Bizanț "Acolo unde este comoara voastră, acolo este și inima voastră", spune Evanghelia Dar se pare că și centrele de atracție spre care se îndreaptă inima nu mai coincid perfect: pentru Catolici, acest centru este dobândirea Binelui, care are ca răsplată viziunea preafericită a lui Dumnezeu; pentru Protestanți, este autoritatea supremă a lui Dumnezeu, care justifică pe aleșii Săi numai prin credință; pentru Ortodocși este făptura cea nouă îndumnezeită, care izvorăște din Se știe ce greutăți a întâmpinat Melanchton în traducerea in limba greacă a cărții Confessio Augustana Nu găsea cuvintele potrivite care să exprime Teologia luterană, fată de tradiția pe care el msuși o numea a Sfinților Atanasie, Vasile, Grigorie și Irineu (în scrisoarea sa către patriarhul Constantinopoiului, loasaf al Il-iea, în ) Vezi Emst Benz, Wittenberg und Byzanz, Marburg, ORTODOXIA iubirea de oameni a lui Dumnezeu Afară de acestea, mai sunt și alte centre: infailibilitatea papei, cea a Sfintei Scripturi, sau cea a Bisericii, Trupul lui Hristos înaintea aceluiași Dumnezeu, suntem noi, oare, oameni deosebiți? Mai mult, e cu putință ca Dumnezeul creștinătății apostolice să se înfățișeze mai târziu ca Dumnezeul catolic, Dumnezeul protestant, Dumnezeul ortodox, așa cum găsim la marii maeștri ai artei un Hristos bizantin, flamand, spaniol sau rus? Dar mai adânc decât geniul național și tipul de cultură și mai adânc decât orice chip încrustat în sufletul unui popor, se găsește germenele religios, realitatea religioasă originală, ireductibilă Aceasta pune marea problemă a tradiției apostolice și a fidelității față de spiritul ei, care este și criteriul oricărei tradiții într-adevăr, nu-i este nimănui dat să înțeleagă cu ușurință Sfânta Scriptură, fără să-și însușească interpretarea ei vie cu ajutorul istoriei, unde Duhul Sfânt a vorbit neîncetat prin profeți și sfinți Cine citește Scriptura trebuie să fie condus, pas cu pas, ca să treacă de la tema "împărăției lui Dumnezeu” a sinopticilor, de la concepția despre "Viața veșnică" a Sfântului Evanghelist loan, de la "hristologia" Sfântului Apostol Pavel, la teologia patristică a Sfintei Treimi Trebuie mai ales să fie încorporat de Duhul Sfânt în plenitudinea harismatică a Bisericii, unde se realizează comuniunea cerului și a lumii Astfel, când lumea iudeo-păgână a amenințat Biserica apostolilor, aceasta nu a folosit argumente speculative, ca să-i combată pe gnostici, ci a înfățișat realitatea imediată și încă vie a Cuvântului întrupat Părinții apostolici și apologeții mai păstrau amintirea vie a Domnului Hristos La rândul lor, Origen, Irineu, Atanasie nu păstrau "texte", ci credința însăși, și transmiteau, fără să verse o singură picătură, acest potir de Viață, veacurilor de aur ale sinoadelor Azi toată lumea poate semnala punctele de deosebire dintre confesiuni Astfel, Catolicii se deosebesc de Ortodocși prin: Filioque, neprihănita zămislire a Fecioarei Maria și infailibilitatea papei; iar Ortodocșii se deosebesc de congregația protestantă a păcătoșilor care se mântuiesc numai prin credință și har, prin: structura ierarhică a preoției, succesiunea apostolică, sinergismul ascetic și sfințenia făpturii celei noi Ortodoxia nu poate fi cunoscută, cu adevărat, numai prin aceste deosebiri, căci ea nu stă la jumătatea drumului dintre catolicism și protestantism Aceasta se înfățișează ca un tot spiritual omogen, nefărâmițat, căci, mai presus de orice, ea este viață, depășește orice definiție "Vino și vezi!", spune atât de bine părintele Serghie Bulgakov oricărui om de bunăvoință în adevăr, Ortodoxia este o formă a creștinismului aproape fără caracter normativ și cea mai puțin susceptibilă de a fi transpusă în concepte în Occident, in secolul al XlX-lea, câțiva gânditori izolați, Carlyle, Ibsen, Kierkegaard, L Bloy, au arătat o îngrijorare metafizică în Rusia, toată literatura este scufundată în presimțirea răsturnărilor viitoare Un pastor care a vizitat de curând Rusia întrebând pe un preot care este problema cea mai arzătoare a Bisericii, acesta a răspuns fără să stea la cumpănă: Parusia INTRODUCERE ISTORICĂ La prima vedere, pare anarhică, tocmai pentru că este foarte aproape de izvoarele palestiniene, evanghelice Spiritualitatea sa, cultul său, însuși sufletul său își au obârșia în acești "înaintemergători ai lui Dumnezeu", în Sfântul Simeon, Sfânta Ana, Sfântul losif, Sfântul loan Botezătorul, în Apostoli, în cele dintâi generații de creștini Cel ce poate să intre fără prejudecată în lumea ortodoxă descoperă ușor acest creștinism originar, chiar germenul său, mult îmbogățit de experiența nenumăratelor generații, dar care s a hrănit mereu din aceeași unică rădăcină, înfiptă în pământul rodnic al Palestinei Evlavia sa, care pare "în afara veacului", este, în realitate, așteptarea cea mai veche care, cu elementele acestei lumi, scrie literele sfinte ale cuvântului "maranatha" Acest eshatologism temeinic o apără de influenta lumii laice și o determină să ignore modernismul, progresismul, iluminismul dezordonat al sectelor sau obscurantismul integriștilor Faptul că apusenii revin acum la izvoarele bogate ale patristicii răsăritene și ale liturghiei demonstrează că acuzațiile pe care le aduceau Ortodoxiei că a ajuns un muzeu, un corp mumificat, nu sunt decât interpretări greșite ale unor savanti rău informați sau răuvoitori cunoaștere obiectivă descoperă în orice amănunt al vieții ortodoxe același cult al fidelității fată de Tradiția primară "Așa credeau Apostolii și Părinții" este formula sacră ce pecetluiește actele sinodale și traduce grija statornică a Părinților sinoadelor Citirea epistolelor în timpul liturghiei zilnice se cheamă "Apostolul", amănunt destul de semnificativ, căci acesta este chiar apostolul, martorul care este într-adevăr de fată și care vorbește Mai este și mărturia atât de iubită și bine păstrată a Martirilor și a Mărturisitorilor, care arată că Biserica este întemeiată pe sângele acestor "prieteni răniți ai Mirelui", pe credința lor totală Tot așa și "Triumful Ortodoxiei", sărbătorit în prima Duminică din Postul Mare, comemorează efortul eroic al Sinoadelor, când auzim din nou glasul Părinților Prin purtarea de grijă a lui Dumnezeu, Ortodoxia nu a suferit sfâșieri lăuntrice în trupul său; nu a cunoscut nici Reforma, nici Contrareforma Nu a fost tulburată nici de războaie religioase, nici de patimile polemicii sau ale prozelitismului Ea nu a schimbat nimic din tezaurul apostolic al credinței Chiar azi, dacă gândirea sa teologică progresează în chip uimitor, ea rămâne totuși identică în structura sa, Schisma vechilor credincioși nu este o erezie dogmatică Ea izvorăște dintr-o dureroasă dezamăgire, căci istoria nu înfăptuiește împărăția Sfântă Utopismul milenarist și teocratic dus până la ultima limită inspiră fuga de istorie, până la purificarea prin foc, un fel de sinucidere eshatologică Sectele, deși nu prea numeroase, sunt aduse din afară pe pământul rusesc, dar nu pot fi considerate ca un fenomen al Ortodoxiei ORTODOXIA în spiritualitatea sa, în rugăciunea sa și în conștiința sa dogmatică, cel puțin cu Biserica până la cel de al ѴП-lea Sinod Ecumenic ( ), cea "Una Sfânta' înainte de orice despărțire, iar aceasta nu reflectă decât trecutul cel mai apropiat de apostoli Domnul a vorbit, apoi a părăsit această lume A trimis pe Mângâietorul și nu Se întoarce, sau nu este prezent în lume, până la sfârșitul ei, decât sub forma nevăzută a Sfântului Duh Nimeni nu vine la Tatăl decât prin Fiul, tot așa nimeni nu vine la Fiul decât prin Sfântul Duh Epicleza , adică invocarea Sfântului Duh, stă la începutul oricărei comuniuni cu Hristos și cu Tatăl între Cuvântul lui Dumnezeu și răspunsul omenesc, între Dumnezeu și om se interpune Duhul, care hristifică și care ia "din urmă", adică din Fiul, ca să vestească "în viitor" (loan, , ) Acest cuvânt al Adevărului, Duhul Adevărului îl rostește neîncetat și îl numește Biserică Alcătuită din păcătoși, "Biserica celor ce pier" este integrată în totalitatea sa în Hristos, Biserica este Hristos - totus Christus și prin aceasta este dumnezeiască, sfântă, infailibilă Solia ioanică a biruinței prin care lumea a fost învinsă - căci "Cuvântul trup S-a făcut", iar "noi am văzut mărirea Sa" -, chiar contemplarea acestei măriri constituie esența Ortodoxiei Ea unește Crucea cu Mormântul pecetluit, care se deschide sub apăsarea Vieții, ea urmează mersul triumfal al creștinismului primar, care grava pe sar-cofagiile din toate cimitirele lumii triumful asupra mortii și îl da în vileag, la toate răscrucile sale Când Sfântul Serafim spunea oricărui om pe care- întâlnea: "Hristos a înviat, bucuria mea!", el transmitea chiar duhul Ortodoxiei, veselia ei, ca o notă specifică a împărăției "Ușile pocăinței deschide-mi , dă-mi lacrimile căinței!", strigă ascetismul profund al Crucii; și tot el, atent la izbucnirea propriei sale dialectici a mântuirii, la plinătatea Crucii "cea dătătoare de viată", duce la această cântare mântuitoare: Abyssus abyssum invocat: "Dintru adâncul fărădelegii mele, cer ajutorul adâncului milostivirii Tale prin Cruce a venit bucurie la toată lumea!" Smerenia, care-i o umilă dar înfocată adorare, atinge acest realism ultim, această "simțire a sufletului" (despre care vorbește Origen) și care "pipăie" Cuvântul Vieții: "ceea ce am auzit, ceea ce am văzut cu ochii noștri, ceea ce am privit și mâinile noastre au pipăit" (/ loan, , ) înseamnă acest lucru imobilism? "Arbore înverzit pe stâncă" Această imagine a prof Fedotov înfățișează Ortodoxia ca strâns legată de tradiție și în același timp confruntată cu aceleași probleme, unele din cele mai arzătoare, care se ridică în fata Occidentului Poate că concepția sa universalistă și caracterul său absolut eshatologic, mai cu seamă teologia sa despre Sfântul Duh o situează în avangarda reflexiunii teologice de azi Invocarea specială a Sfântului Duh în liturghia răsăriteană în înțeles mai larg: acțiunea Sfântului Duh, care precede orice manifestare a lui Hristos 'АфГ;, a se vedea Rahner, Le dibut d’une doctrine des cinq sens spirituels chez Origene, în "R A M " , p - INTRODUCERE ISTORICĂ Acest spirit - "Apostolul” - nu este privilegiul exclusiv al Răsăritului, el însuși nu reprezintă Ortodoxia decât în măsura în care păstrează cu fidelitate și transmite moștenirea comună: "Pentru că viata s-a arătat și am văzut-o și o mărturisim” ( loan, , ) Elenismul In Apus, începând din secolul al ѴІ-lea, elenismul a suferit o eclipsă, până la loan Scot Erigena, în secolul al IX-lea După aceea a fost tradus Sfântul loan Damaschin și au apărut școlile din mănăstirile Cartuzienilor, din Laon și din Paris, în secolul al XII-lea în fine, în secolul al XlV-lea, elenismul exercită o influentă deosebită asupra misticilor germani și mai ales asupra Renașterii italiene în Răsărit, Universitatea din Constantinopol, întemeiată la de împăratul Teodosie al Il-lea, triumfă asupra școlilor filosofice păgâne din Atena (închise la de Justinian), rămânând în aceleași cadre culturale Prin dezvoltarea sa rapidă, orașul lui Constantin domină Siria și Egiptul ocupate de arabi (secolul VII) și joacă, timp de zece veacuri, rolul de capitală spirituală, unde se făurește creștinismul numit "răsăritean": Ortodoxia Continuatoarea directă a celor mai bune tradiții ale lumii vechi, gândirea ortodoxă, suplă, subtilă din punct de vedere dialectic, cu un gust pronunțat pentru contemplarea mistică, cu alte cuvinte Bizanțul, în plină maturitate, dezvăluie, fără discuție, dimensiunea creștină a geniului grecesc Acesta izvorăște din cristelnițele baptismale adânc înrădăcinate în noul context biblic Sfântul Grigorie Teologul ne destăinuie că: "din cultura profană, noi am păstrat ceea ce duce la căutarea și contemplarea adevărului" Contribuția grecească, modificată de semnul botezului, intră într-o sinteză a Tradiției și determină în felul acesta stilul creștinismului bizantin Cultura sa va avea o mare pondere și, în cele din urmă, va învinge elementele mai orientale, ereziile care proveneau din Africa de Nord și din Asia, nestorianismul din Antiohia sau monofizismul egiptean Tot așa, mai târziu, vom vedea în lăuntrul monahismului o luptă îndelungată între tradiția egipteană și greacă, între un misticism mult mai întunecos și tulbure și alt misticism echilibrat și "luminat" Acesta din urmă, chiar mai dinainte, prin graiul Sfântului Grigorie de Nisa și al lui pseudo-Dionisie Fr Fuchs, Die hoeheren Schulen in Constantinopel în anul , biblioteca din Constantinopol conținea de volume P G , , col A se vedea Salaville, De l'hellânisme au bizantinisme, în "E O R ", voi , ORTODOXIA Areopagitul, a asimilat cele mai bune elemente ale gândirii neoplatonice De îndată ce s-a ajuns la un echilibru, instabil din pricina tensiunii neîncetate a polilor săi, acesta și-a impus măsura și sobrietatea sa, a structurat din lăuntru viziunile pătrunzătoare ale spiritului speculativ al Bizanțului Arta sacră ne oferă, poate, expresia cea mai potrivită a acestui dar înnăscut, care predispune la dialectică - limita adevărurilor teologale și care ne obișnuiește să respirăm cu o desăvârșită ușurință aerul rarefiat al înălțimilor Iconosofia, în continuă mișcare lăuntrică quasi-muzicală, urmărind pas cu pas misterul liturgic, adică transcendentul trăit de noi, însoțește zborurile cugetării și o întrece în tainele sale, care revelează ceea ce nu se vede și ceea ce nu poate fi spus Cuvântul traduce forma logică a adevărului, pe când icoana este simbolul său plastic, în care taina începe să se contureze; iar prin învelișul transparent al acestei lumi, ea dăltuiește realitatea ultimă și permanentă; cu lumina taborică ea își țese urzeala-i proprie și, dincolo de fenomene, ne îngăduie să întrezărim cerul pe pământ; cu o ușoară trăsătură, cu acea transparentă a Sfântului Duh, ea străpunge lumea și face să strălucească prezenta transcendentă Omul se obișnuiește să trăiască în "cu totul altceva"; iar "supranaturalul" apare uimitor de natural, familiar, intim și ajunge normativul existentei omenești Caracterul social Teologia bizantină are o bogăție metafizică înnăscută, care îi conferă un caracter profund omenesc, social Tot poporul, și nu numai unii, se înflăcărează pentru nuanțele cele mai subtile ale dogmelor creștine Aparatul filosofic - cu termenii și categoriile sale șlefuite într-un mod desăvârșit - dă mintii omenești putința să-și însușească datele Revelației De fapt nu este vorba de filosofic Aceasta este depășită în însăși esența sa și asistăm la apariția teognoziei, gloria nepieritoare a Bizanțului Teologia Părinților bisericești este mereu deschisă tuturor ramurilor cunoașterii omenești, strălucitului umanism grec; dar fără să se oprească aci, ca un paidagogos practic și realist, ea înaltă gândirea treptat, treptat la experiența legăturii directe cu Dumnezeu, o inițiază în contemplarea pură a "iubirii înflăcărate a lucrurilor" și o conduce în cele din urmă până la pragul "hesychiei', la acea ultimă "față către fată", la îndumnezeire, adică la înduhovnicirea ființei omenești In cele dintâi cinci secole, asistăm la solida construire a Tradiției Rațiunea nu s-a mulțumit nicicând cu litera tradiției, ci, ca să pătrundă INTRODUCERE ISTORICA chiar sensul adevărului pe care îl transmitea, ca să formuleze temeiurile credinței, a trebuit să consimtă să se depășească, situându-se în lăuntrul dogmei Nu mai este gândirea care se gândește pe sine, în autonomia ei proprie, ci este gândirea care participă la un adevăr mai mare decât ea și îl traduce Funcția de interpretare Sfântul Apostol Pavel, vorbind atenienilor, interpretează propria lor înțelepciune și ca atare o desăvârșește Cu fata la templul "dumnezeului necunoscut", el îl descifrează și îi dă numele lui Hristos Rațiunea nu mai are nevoie nici să se plăsmuiască și nici să plăsmuiască, cu atât mai puțin "să construiască cu elemente date"; gândirea creștină constituie, înainte de toate, o înțelegere intuitivă a adevărului care i se înfățișează; este o citire creatoare, o interpretare în celebra "simfonie" bizantină, în diarhia celor două puteri, patriarhul are privilegiul harismatic să interpreteze adevărul Chiar lisus nu spune "nimic de la El însuși", ci reproduce pe Tatăl Biserica posedă harisma apostolică de a interpreta Sfintele Scripturi Dogmele, scrierile inspirate ale Părinților, cultul constituie un comentariu viu, în care însuși Cuvântul interpretează necontenit propriile Sale cuvinte, cu ajutorul acestor forme multiple Orice erezie se naște din depășirea ilegală a regulilor de interpretare, statornicite de Tradiția apostolică Conflictele ne arată că adevăratul principiu al lui virtus traditionis nu este cel al intelectului pur, ci își are obârșia în experierea eclesială a lui Dumnezeu; adică să-L ascultăm pe Hristos chiar din lăuntrul Trupului Său și să ne supunem interpretării pe care El însuși o dă Speculația filosofică a marilor eretici se împotmolește și sucombă în sterilitatea fără rost a rațiunii care se gândește pe sine Dogma scoate înțelesul Revelației, dar structura logică a enunțurilor sale se introduce ca un fluviu între malurile negrăitei apofaze, așa cum spune Sfântul Vasile cel Mare : "este solia substanței dumnezeiești, aceea de a înțelege neînțelesul" Dogma hristologică sau trinitară este, în mod evident, mai presus de legile logice ale numărului, cu toate acestea, teologia, fără să cadă vreodată în iraționalism, înaltă justificat gândirea în planul supra-logic, în care nu se folosesc în nici un fel legile noastre formale Fără să le distrugă sau să le contrazică, ea ne deprinde cu dis-cernăminte salutare: "Un bun teolog afirmă când un lucru, când altul, Epistola , n ; P G , col ORTODOXIA dacă ambele sunt adevărate" Această afirmație a Sfântului Grigorie Palama arată de ajuns coexistența planurilor sau a diferitelor nivele ale ființei Afirmațiile aparent contradictorii (antinomiile) sunt adevărate, fiecare trebuind să fie luată în înțelesul său propriu, fără să o excludă pe cealaltă Adevărul nu este irațional, căci el include toate aspectele și, printre altele, aspectul rațional, dar îl depășește Adevărul nu se formulează niciodată "aceasta și nu altceva", ci "aceasta și altceva", adică el este o unitate transcendentă El nu exclude decât greșeala, erezia, care provine totdeauna dintr-o afirmație parțială, care se înfățișează ca adevăr absolut, iar această îngustare, adică greșita negare a plenitudinii, ajunge în cele din urmă autonegare, neant Teandrismul, principiul echilibrului Sufletul omenesc se purifică prin apa botezului și își dă seama că moare ceva în el și că se naște altceva Gândirea omenească participă la gândirea lui Hristos Față de metoda istorică a Antiohiei, care examinează riguros și clar litera, Biserica acordă prioritate școlii din Alexandria, care caută sensul ascuns, care descoperă spiritul, în literă Ea purifică alegorismul de unele excese (spre ex origenismul), dar înlătură cu toată energia orice antropomorfism conceptual, ca și imanentismul etic Esența dogmei, spirtul său tainic rămân transcendente pentru om, ca și Dumnezeu însuși, iar distanța infinită dintre Dumnezeu și om, în condiția sa de "creatură", este întru totul salvatoare Cu toate acestea, există un paradox al creștinismului, în echilibrul transcendenței totale a lui Dumnezeu în Sine - absconditusîn esența Sa - și imanența lui Dumnezeu proniator - Deus revelatus în energiile Sale, în harul întrupării, unde Dumnezeu cel iubitor de oameni transcende propria Sa transcendentă Este meritul sinoadelor că au respins dualismul nestorian (separația între ceea ce este dumnezeiesc și omenesc), ca și monofizismul (numai firea dumnezeiască, dizolvând firea omenească), și au statornicit astfel teandrismul, temelia nezdruncinată a sinergismului dintre lucrarea dumnezeiască și lucrarea omenească Diofizismul și diotelismul (adică armonia dintre cele două firi și cele două voințe în Hristos) făuresc cheia de aur pentru orice problemă teologică în adevăr, potrivit dogmei fundamentale de la Calcedon , dumnezeiescul și omenescul sunt unite fără amestecare și fără separare, iar în acest schimb absolut tainic al însușirilor își are originea theosis (indumnezeirea), scopul ultim al spiritualității ortodoxe P G , col Mansi: Coli concil VII, col "Cel Unul-Născut se face cunoscut în cele două firi neamestecate, neschimbate, neîmpărțite și nedespărțite": aavyxvt®?, drpânrroq, «діаірёгсос;, d% sare Phdoth^e et ses epîtres (In rusește), Kiev, ORTODOXIA credincioși Statutare ajunge din ce în ce mai mult un stat autocrat,își afirmă drepturile sale și trece sub tăcere datoriile sale fată de Biserică El anihilează din ce în ce mai mult Biserica, anihilând rolul ei social, administrarea operelor de caritate Drama celei de a treia Rome, utopismul său, constă în mesianismul național, care ia locul misionarismului ecumenic al Bizanțului și prin aceasta poartă toxinele secularis-mului Secolul al ХѴП-Іеа marchează o criză adâncă Teologii din Kiev, cu Ștefan lavorski, introduc teologia latină, iar Teofan Procopovici încearcă să o contrabalanseze cu o tendință luteranizantă Odată cu Petru cel Mare, absolutismul apusean se instalează în Rusia și desăvârșește opera de laicizare Petru cel Mare nu admite ca Biserica să făurească conștiința statului și reduce rolul Bisericii la trebuințele imediate ale credincioșilor, pe care va avea grijă să le definească el însuși De atunci înainte, statul împuternicește Biserica cu unele funcții, numai în măsura în care sunt folositoare statului Aparatul sinodal înlocuiește vechiul patriarhat, dar el este de natură protestantă, oarecum importat, căci se intitulează: "Departamentul confesiunii ortodoxe” Dar alături de Marea Rusie se dezvoltă, în adâncime, tradiția mistică, instituția stareților , se naște Sfânta Rusie a nenumăratilor călători care caută cetatea cerească La sfârșitul secolului al XV-lea, Sfântul Nil din Sorsk ( - ) aduce isihasmul din muntele Atos și lasă un tratat remarcabil asupra ascezei ortodoxe și statutul vieții mănăstirești La sfârșitul secolului al XVHI-lea, Paisie Velicicovschi ( - ) întemeiază o școală mistică, orientată spre Filocaiie și spre rugăciunea lui lisus Ucenicii săi se întorc din Moldova în Rusia, reînvie tradiția rugăciunii neîntrerupte, precum și rânduiala stareților Cele mai vestite centre paisiene sunt Mănăstirile Optina și Sarov, aceasta din urmă îndrumată de Sfântul Serafim, mort în , și contemporan cu Pușkin Coexistenta Sfântului Serafim și a lui Pușkin, dar și faptul că se ignorau reciproc dovedesc tragismul căilor paralele ale ascezei și ale culturii - iar problema raporturilor lor lăuntrice se va pune în fața gândirii rusești la începutul secolului al XX-lea Rusia, credincioasă Bizanțului, cultivă o înfățișare deosebită a sfințeniei rusești : chipul lui Hristos Kenotic, smerit ("nebunii în Hristos") Pe de altă parte, pe lângă domnitorii sfinți în slujba lumii, mai vedem și stareți care își desfășoară lucrarea lor harismatică tot în I Smolitschi; Leben und Lehre der Starzen, Vienne, I Cologrivof, Essai sur la sainteti en Russie, Ed Bayaert, Bruges ; E Behr-Sigel; Pliere et saintete dans l’Eglise russe, Paris; G Fedotov, Treasury of Russian Spirituaiity, Shed and Ward, London, INTRODUCERE ISTORICĂ lume și pentru lume Conflictul destul de tragic dintre losif din Volokolamsk ( - ) și Nil din Sorsk este, propriu-zis, conflictul dintre creștinismul social organizat și creștinismul tradiției duhovnicești a sărăciei și a meditației mistice Tradiția lui Nil și a ucenicilor de dincolo de Volga, spre deosebire de ritualismul extern, pune accentul pe izvorul lăuntric al vieții spirituale Fără să omită domeniul ajutorului social, rolul monahismului, pentru acești "săraci", este hotărât în altă parte, este mai cu seamă profetic: călugărul mărturisește, înainte de toate, prezența împărăției lui Dumnezeu printre oamenii din lumea aceasta "A treia Romă" nu mai este decât un simbol îndepărtat și destul de fragil Vechii-credincioși, jalnic izolați în schisma lor, au luptat cu îndârjire împotriva împărăției Sfinte, care era plină de păcate și au introdus tema lui Antihrist, care va pune o pecete adâncă pe gândirea religioasă rusă din trecut Sfințenia, care-i adevărata spiritualitate ortodoxă, va înflori în liniștea mănăstirilor La începutul secolului al XX-lea, asistăm la căutarea unei sinteze a vieții sociale și a celei religioase S-a adâncit tradiția neîntreruptă a rugăciunii lui lisus și a teologiei Sfântului Duh, care garantau continuitatea spiritualității bizantine: adică a Ortodoxiei în România de azi, un ucenic al stareților celebrei mănăstiri Optina a reînviat tradiția rugăciunii lui lisus, introdusă în această tară de Paisie Velicicovschi CAPITOLUL II Bizanț după Bizanț Vasile Tatakis, în lucrarea sa Philosophie byzantine , a intitulat ultimul său capitol "Bizanț după Bizanț" și vorbește de ortodoxia rusă Sfârșitul Bizanțului nu este decât sfârșitul imperiului, dar Bizanțul, ca patrie spirituală a Ortodoxiei, rămâne Timp de zece secole, Rusia își însușește strălucita moștenire bizantină și, începând din secolul al XIX-iea înainte, ea atacă problema marilor sinteze ale tuturor temelor sale Părintele Serghie Bulgakov, cel mai mare teolog al vremii noastre, a spus tot ce este esențial în apelul său puternic pentru o revenire la adevărul de la Calcedon, la teandrismul solid al Ortodoxiei Concepția despre Dumnezeu-Omenire, ca o concepție fundamentală în gândirea lui Vladimir Soloviev și, după el, la toti marii cugetători ruși, îndreaptă gândirea teologică spre perihoreza hristologică: relațiile dintre firea dumnezeiască și cea omenească Dialectica chipului și asemănării, a ceea ce este dat și a ceea ce este recomandat, înlătură orice construcție monistă P Florensky demonstrează într-un chip strălucit sterilitatea principiului logic al identității și analizează noțiunea fundamentală de consubstanțialitate și de asemănare Facultatea intuitivă nu se îndreaptă spre principiul rațional al contradicției sau al rațiunii suficiente, ci spre antinomia Spirituală a coincidenței contrariilor, spre întunericul prea luminos al înțelepciunii lui Dumnezeu Așadar nici un dualism ontologic, ci polaritatea modurilor existentei, a numenului și a fenomenului, a sacrului și a diabolicului, a existentei și a neantului întruparea este un eveniment petrecut în însăși inima existenței, este un fapt lăuntric; prin extensie, ea se întinde asupra întregului Histoire de la philosophie, de E Brâhier A doua fasciculă suplimentară: La philosophie byzantine, Presses Universitaires de France, Sur le chemin des dogmes, în revista "Voie", nr , (în limba rusă) Lectures sur Th^andricit^, , tradusă și în englezește, "Lectures on God-manhood”, New York, Colonne et fondement de la viritâ, (în rusește); există o traducere germană în Oestliches Christentum, Dokumente herausgegeben von M v Bubnov und Hans Ehrenberg, Mdnich, ; Signification de l'idealisme, Gândirea creștină își are obârșia în categoria "omousiană", temelia persoanei, iar potrivnica ei este filosofia "omiusiană", filosofia lucrurilor și a nemișcării în viată INTRODUCERE ISTORICĂ uman și pune istoria sub semnul hristificării universale Hristos, Dumnezeu-Omul, după VI Soloviev, se împlinește în Hristos, Dumnezeu-Omenire: Biserica oamenilor, a îngerilor și a cosmosului Slavofilii aplică principiul teandric gnozeologiei sau epistemologiei și afirmă că structura conștiinței și a cunoștinței este colegială Inteligenta omenească își schimbă natura când se integrează în sfera religioasă (gnoza lui Clement Alexandrinul) Inteligenta unită cu "inima", în sensul biblic, transcende rațiunea discursivă, dianoia cerebrală către intelect -noîîs, capabilă de cunoaștere iluminativă și de iubire unitivă Cunoașterea este funcția vieții, ea este un act care angajează ființa omenească întreagă, cu toate facultățile sufletului ei O astfel de cunoaștere vie (teza slavofililor) contribuie la unificarea conștiinței în Duhul Sfânt Ea descifrează înțelesul ascuns, prin cooperarea cu ipostaza Duhului Omul, "în situata istorică", se află între neființă și existent, iar în actul cunoașterii efective el schimbă ființa, afirmându-se ca subiect, ca existent VI Soloviev se apropie de concepția palamită și face deosebire între ființă și existent: ființa este predicatul ontologic al subiectului existent Orice filosofie unilaterală a ființei (ontologie) face din predicat o realitate în sine și atinge abstracția Gânditorul este înainte de toate un existent, el năzuiește să înțeleagă această realitate căreia îi aparține ființa, prin conlucrare Un atare existențialism ne învață să observăm că ființa este mai mult lumină, foc, suflu, decât să o definim ca o ființă statică, nemișcată Dumnezeu este mai presus de orice concept despre Absolut, ceea ce anulează orice forță de argumentare a dovezilor raționale prin cauzalitate pe planul ființei Putem relua argumentarea pe planul existentei, iar aceasta înseamnă evidenta apofatică a lui Deus absconditus (aspectul apofatic) al argumentului lui Anselm Aceasta ne prezintă întreaga existență sub forma "memorialului" liturgic, adică relativă la Dumnezeu, care se referă la El; căci ideea de Dumnezeu nu poate fi disociată, ea este organic legată de orice gândire normativă, adică intențional îndrumată Prin faptul că adevărul conlocuiește, criteriul său nu este logic, ci evidendal, revelențial Un maximalism foarte rusesc, adică negarea brutală a căilor de mijloc, conferă gândirii rusești un caracter totodată istoriosofic și esha- La crise de la philosophie occidentale, ; "Les principes de la connaissance integrale', , “Critique des principes abstraifs,” (în rusește) A se vedea: P Evdokimov, L'aspect apophatique de /'argument de Saint Anselme; în "Jourr ees anselmiennes de l'abbaye du Bec-Hellouin”, Spicilegium Beccense, p Simon Frank, La connaissance de l'itre, Aubier, ; "Despre ce nu poate fi transpus în concepte", Paris, (în rusește) B Vycheslavtsev, L'Ethique de l’Eros transfigura, Y M C A, , Press, Paris, (în rusește) ORTODOXIA tologic Ea citește sfârșitul lumii în orice obiectivare organizată, în orice sfințire formală sau absolutizare a ceea ce este relativ Insușindu-și concepția Sfântului Simeon Noul Teolog, Berdiaev înfățișează căderea în păcat ca o exteriorizare, ca obiectivare a existentei Dimpotrivă, esha-tologismul înseamnă întoarcerea înăuntru, revenirea la esența Spiritului Concepția despre rău, ca stare fantomatică, iluzorie (Sfântul Grigorie de Nisa) este examinată mai temeinic, în concepția fenomenologică despre lume Ciadaev sesizează dimensiunea eshatologică a timpului istoric, iar Soloviev vorbește de sfârșitul intrinsec al istoriei Pentru Berdiaev, acest sfârșit este inevitabil, deoarece orice creație, orice flacără a inspirației se stinge în obiectele acestei lumi, se socializează, se democratizează Istoria însăși cere sfârșitul, dar aceasta înseamnă că ea își caută și sensul ei Acesta poate fi găsit, încă o dată, în dogma de la Calcedon Dacă Gogol este sfâșiat lăuntric între cei doi poli ai formulei de la Calcedon, în schimb Buharev trasează o sinteză dincolo de limitele raționale ale culturii, situată în Hristos Dostoievski se revoltă cu cea mai mare forță împotriva oricărui monofizism, ca și împotriva monismului idealismului german și scrie o apologie strălucită a omului și a cosmosului, în lumina dogmei Spre deosebire de acosmismul apusean, curentul sofiologic (Soloviev, Florenski, Bulgakov, Trubetzkoi, Zenkovsky) aduce soluția sa proprie problemei cosmosului și unității metafizice a tuturor dimensiunilor planului creat Este absolut paradoxal că Bizanțul s-a inspirat din maximalismul monastic, din viziunea sa duhovnicească despre lume, ca să creeze profunda sa cultură Același duh a însuflețit și pe gânditorii ruși, în încercarea lor de îmbisericire a vieții Gânditorul singuratic și de o uimitoare erudiție, Fedorov , luptă împotriva păcatului uitării și recomandă întoarcerea la pomenirea tuturor mortilor, visând o sinteză absolută a tuturor științelor, puse în slujba învierii Răsăritul stabilește cea mai strălucită continuitate între planurile pe care Apusul le desparte El consideră această continuitate, ca o legătură de înfăptuire, în plenitudinea unei realități cu adâncimea sa specifică și cu adevărul ei specific Astfel, "supranaturalul" este deplina redare a unei noi forme lumii naturale, după asemănarea lui Dumnezeu Credința este adevărul întreg al cunoașterii, iar Biserica L’Esprit et la liberti, Ed Je Sers, ; De la destination de ‘homme, ed Je Sers ; Cinq mâditations sur Г existe nce, Aubier, Lettres philosophiques, în "Tdlescope", ; în "Hâritage litt^raire", - Trois entretiens, Trad fr £d Plon-Nourrit, Confession d'un auteur, Cqrrespondance avec des amis L 'Ortbodoxie et l’actualitt (în limba rusă) Critica sa împotriva lui Kant și Hegel îl apropie de Kierkegaard Phiiosophie de la cause commune (în rusește); Kharbin, (o nouă ediție) INTRODUCERE ISTORICĂ este adevărul întreg al societății De aceea Ortodoxia va căuta totdeauna, în structura socială și chiar în orice formă sociologică, chipul "Societății absolute" a lui Dumnezeu unul și întreit Simfonia bizantină nu este nici contract și nici delimitarea juridică a prerogativelor, ci principiul fundamental al credinței, aplicarea dogmei, ca să concentreze universalitatea tuturor funcțiilor, în slujba numai a împărăției cerurilor, căci orice funcție bisericească este harismatică, orice credincios este preot, împărat și profet al preoției împărătești în lumea închisă a fenomenelor, nu există decât indivizi; numai când se hotărăște de sus, omul este o persoană; căci persoana este plinirea ipostazierii spirituale în om Scara paradiziacă a Sfântului loan Scărarul vorbește despre o pătrundere progresivă în Duh Această pătrundere duce la transformarea ființei în lumină Sfinții lasă în urma lor trăsăturile acestei lumini De aceea întreaga învățătură a Sfântului Serafim, din secolul al ХІХ-lea, se va concentra asupra înduhovnicirii omului prin darurile Sfântului Duh Teologia biblică a Prezentei a inspirat studiul lui S Bulgakov asupra cuvântului ca protoelement al gândirii, asupra existentei sale tainice și a rădăcinii sale cerești "Când Hristos ni Se înfățișează, atunci vedem tainele ascunse în Scripturi" (Sfântul Simeon) Erezia izvorăște din rațiunea care gândește asupra unui cuvânt abstract și, prin aceasta, mort Dar întregul sens al Tradiției constă în descoperirea lui Hristos, Care umple cu prezenta Sa toate formele credinței: "Credința îl introduce odată cu săgeata și pe arcaș" "Studiul sau recitarea Sfintelor Scripturi, sau altfel de îndeletniciri, precizează Sfântul Simeon, nu fac decât să ne afunde în greșeală" Prezența ne înfățișează faptele ca simptomatice pentru noua făptură în Hristos în această perspectivă, A Kartahov vorbește cu multă putere despre înțelesul actual al unei teocrații și chiar al unei hristocrațifl El împletește sensul cel mai mesianic și eshatologic cu sensul cel mai concret istoric Dar progresul nu se efectuează în linie dreaptă, căci pe lângă evoluție mai există și disolutie înfăptuirile istorice sunt relative Statul, spunea Soloviev, nu are ca scop să instaureze raiul, ci să împiedice lumea ca să nu se transforme în infern O atare viziune se Phiiosophie du nom (în rusește), Y M C A Press, Sfântul Grigorie de Nisa, Comentarii la Cântarea cântărilor, P G , , Л-В A Kartahov, La rdconstitution de la Sainte Russie (în rusește), Paris, , p ORTODOXIA situează dincolo de optimism și de pesimism, sau, dacă vreți, puteti să o numiți optimism tragic, căci depinde de libertatea omului dacă spune da Parusiei Fedorov a exprimat, în scrierile sale, o idee remarcabilă în legătură cu caracterul condițional al Apocalipsei: dacă înfricoșata judecată poate să aibă loc, aceasta înseamnă că s-ar putea și să nu fie Unui din cele mai mari daruri ale Duhului, libertatea, presupune o depășire a oricărui principiu de putere în viata Bisericii Ea nu neagă nicidecum ierarhia, ci clericalismul Organismul harului se împotrivește oricărei organizări a harului, mai ales harului organizat, și exclude orice principiu de drept formal "Dreptul canonic" nu are nici o legătură cu dreptul juridic El nu prescrie nimic în funcție de dreptate și de legile sale, ci indică numai cele mai potrivite forme, ca să arate în ce fel istoria, din fiecare epocă, în felul ei, poate să întruchipeze în corpul său adevărurile dogmatice, deci el nu indică principiile, ci însăși viata Biserica nu cunoaște decât neasemuita putere a iubirii, care este "harisma iubirii" pastorale, "mângâierea părintească" pe care o primește orice episcop: "împărații păgânilor îi stăpânesc pe aceștia și au o mare putere asupra lor dar voi să nu faceți așa" (Luca , ) Episcopii nu guvernează, ci îndrumează, integrează și călăuzesc pe drumul cel bun Prerogativele harismatice ale preoției nu depind de calitățile personale: ele sunt funcționale, fac o legătură obiectivă, oferă credincioșilor scara lui lacov, adică Tainele; dimpotrivă, autoritatea unui sfânt este absolut personală, căci, mai presus de orice funcție, ea arată coborârea Sfântului Duh în sufletul său, ca un dar personal Ortodoxia este atentă la "negrăitele suspine" ale Sfântului Duh și pune teologia sub semnul epiclezei Fiul cere Tatălui să-L trimită pe Duhul Sfânt, ca să desăvârșească misiunea Sa proprie de Cuvânt Hristos Se înfățișează, în felul acesta, ca strălucitul înaintemergător al Mângâietorului Orice teolog este mai ademenit să elaboreze o teologie hristocentrică, căci ea se acordă perfect cu chenoza Sfântului Duh și nu permite nici un pnevmatocentrism Părintele Bulgakov, în capitolele despre Sfânta Trgime, a demonstrat în chip strălucit că numai teologia trinitară perfect echilibrată îndreaptă orice abatere Strălucitul testament patristic arată că teologia este rugăciune, liturghie, căci ea presupune darul, sacrificiul spiritual; "Fiți o preoție sfântă care aduce jertfe duhovnicești, plăcute Tatălui, prin lisus Hristos" (/ Petru, , ) Misterul parusiei ne înfățișează pe Fiul și pe Sfântul Duh îndeplinind aceeași INTRODUCERE ISTORICĂ lucrare, în funcție de iconomia trinitară: Ei sunt una în Tatăl, iar diuni-tatea Lor reproduce în lume chipul nevăzut al Tatălui, proiectează o lumină ultimă asupra filiației: "în adevăr, tofi cei însuflețiți de Duhul lui Dumnezeu sunt fiii lui Dumnezeu" [Romani , ), "Ca El să fie întâiul născut între foarte multi frați", care sunt fii în Fiul, fiind asemenea "icoanei Fiului Său" (Romani , )-, Tatăl îi înfiază în Hristos, prin Duhul Sfânt înfierea duce la starea de moștenitori ai Slavei Mitropolitul Cassian scoate în evidentă teologia paulină a Bisericii -casă, ovKÎa: "Voi sunteți casnicii lui Dumnezeu" (Efeseni , ) Nunțile tainice - familia casa, "Biserică casnică", toate aceste imagini își au obârșia destul de îndrăzneață în Biserica dumnezeiască - Sfânta Treime "Noi strigăm prin Duhul înfierii: "Abba! Părinte!" (Rom , ) Ne-a fost hărăzit să ne însușim starea lui Hristos, din momentul rugăciunii Sale; când în timpul liturghiei, chiar înainte de Sfânta împărtășanie, care este precedată de Rugăciunea Domnească, preotul zice: "Și ne învrednicește pe noi, Stăpâne, cu îndrăznire, fără de osândă, să cutezăm a Te chema pe Tine, Dumnezeul cel ceresc, "Cel mai presus de ceruri", Tată, și să zicem: Tatăl nostru " Eternitatea Tatălui ne arată că omul a fost creat fiu al lui Dumnezeu, iar înfierea nu este altceva decât reîntoarcerea la mărirea cea dintru început, din naștere Le Fils et Ies fils, le Frere et Ies freres, în Paulus-Hellas-Oicumene, Atena, ; "Doxologie de l'amour divin", în "Pensie orthodoxe" (rusește), Paris, ; "The Family of God", in "The Ecumenical Review", voi IX, CAPITOLUL Ui Pro domo sua Am ales înadins metoda descriptivă, strict obiectivă Credința noastră ne învață că adevărul nu are nevoie de demonstrare, cu atât mai puțin de dovezi - căci evidenta sa îi ajunge în fata făgăduielilor sau a atitudinii polemice violente, vedem cum critica se întoarce inevitabil împotriva apologeților simpliști, care se aseamănă cu prietenii lui Iov Dumnezeu a făcut din Iov, din această ființă care stânjenește și derutează orice personalitate prea bine conturată, l-a făcut, în înțelepciunea Sa, solul Său Aparenta dezordine ortodoxă, care merge până acolo încât dă impresia de anarhie, slăbirea frecventă a formelor sale empirice, posibilitatea pe care o are orice teolog să facă școală aparte, toate acestea sunt adevărate; dar universalismul ortodox, care pătrunde în sufletul nostru - ca un izvor - și prin care existăm și trăim, este în această lume, dar nu este din această lume și din cauza aceasta nu poate fi organizat, obiectivat și perfect formulat Nu există nici un criteriu formal al ecu-menicitătii sinoadelor, dar sinoadele există și îndrumează toată viata noastră, iar "puterea iubirii" nu are o formulă juridică, ci ea constituie fundamentul harismatic al episcopatului Noi susținem și vom susține până la ultima suflare a vieții noastre mesajul evanghelic al primatului individualului și al libertății copiilor, asupra generalului abstract și asupra organizării Așa, de exemplu, cu riscul de a contrazice "litera", fiindcă individualul nu poate fi sacrificat "ordinii" colective, "dezordinea" divorțului este îngăduită Canoanele și disciplina sunt în slujba dogmei Nu am putea să ne simțim la largul nostru, acasă, la Dumnezeu, dacă totul ar fi reglementat în Biserică Concepția noastră euharistică despre Biserică ne situează, local, pretutindeni în plinătatea sa și creează această libertate, în afară de orice principiu constrângător, centralizant și unificator Dacă federalismul înseamnă democratizarea spiritului, universalismul înclină inevitabil spre totalitarismul spiritual "Adevărul organizat" pentru obștea credincioșilor duce la nivelarea mulțimilor, spre a fi învățate și supuse Dezordinea elitelor aduce suferința, dar, fiindcă elita este, evident, de ordine spirituală religioasă, salvează în același timp și existența și ce are unic în el orice chip uman Biserica este învățată de INTRODUCERE ISTORICA Biserică, pentru că acel minim de formule și maxim de păreri se integrează în Tradiția vie Dar faptul că nu este cu putință să scoatem și să prețuim gradul de puritate al fiecărui element al Tradiției demonstrează că noi nu ne aflăm în fata unui mecanism, ci a unei taine a vieții Copacul cel verde stă pe stâncă, iar orice efort de simplificare se zdrobește în atingere cu el Un renumit teolog catolic, într-o lucrare remarcabilă despre Dostoievski, exprimă un lucru foarte catolic: el socotește că creștinismul este mai degrabă de partea "Inchizitorului", iar că Hristos, în legenda din Frații Karamazov, este chipul anarhiei distructive din Biserică "Taina, minunea și puterea" structurează Biserica și ce ar ajunge puterea sa teocratică, fără aceste trei principii? Dar, pentru Răsărit, minunea este în Taine, Taina este în iluminarea epicletică, iar puterea este numai cea a iubirii Răsăritul și Apusul se bifurcă, atunci când este vorba de trăirea cea mai lăuntrică a lui Dumnezeu, în paradoxul că există ceva care mai mult II ascunde, decât descoperă, și, în fine, pe tema misterului harului dumnezeiesc Dezorganizarea ortodoxă este foarte relativă, numai de suprafață Noi, ortodocșii, suntem membrii consubstanțiali cu unitatea noastră în dogmă și lauda liturgică și în unica necesitate a euharistiei Glasul tainic al lui Hristos, care se aude din existenta Sa istorică, neîncetat ne spune: "Duhul să nu- stingeți!", adică să nu ajungeți sclavii unei ordini prea bine organizate cu prețul violării conștiinței și al primejdiei celei de pe urmă, de a "organiza" insuflările Duhului Noi nu avem directori de conștiință, ci avem confesori și părinți duhovnici, pentru că suntem conduși de sângele martirilor Cel ce nu poate duce "jugul" libertății ortodoxe trece în altă parte și ajunge eternul "integrist", mai papist decât papa, sau protestant extremist: anabaptist, sectar, fanatic: "Dintre noi au ieșit, dar nu erau ai noștri" ( loan , ) Libertatea ortodoxă nu se împotrivește ordinii, căci aceasta e cerută imperios de sistemul său dogmatic foarte precis și de structura sa liturgică perfectă, dar arată că această ordine acționează din libertate și prin urmare este tainică, ascunsă; ea nu se împotrivește decât silniciilor care decurg din puterea absolutizată, sau din anarhismul egalitarismului preoțesc Autoritatea pnevmatoforă a stareților, ascetismul lăuntric al oricărui laic, starea harismatică a oricărui credincios se înrudesc cu teologia Duhului Sfânt și nicidecum cu teologia Instituției, în înțelesul apusean E cazul să vorbim mai degrabă de "instituția evenimentelor", deci inorganizabilă prin natura sa Apusul și Răsăritul nu mai sunt decât niște regiuni geografice, pentru că adevărul se eliberează din orice ORTODOXIA cadru spatia! și îi cheamă pe creștinii de pretutindeni la adevăratul universalism Omul modem, așa cum este el, și cu fata spre moarte, se găsește mai mult ca oricând înaintea alternativei dumnezeiești: "lată, am pus înaintea ta viata și moartea; așadar alege viata, ca să trăiești" {Deut , ) Cristalizarea a ceea ce este dumnezeiesc și ceea ce este demonic nu mai lasă nici o forță neutră și îndeamnă la o alegere finală Lumea este străbătută de cea mai mare nostalgie a adâncurilor adevărate, caută timpul care se deschide spre eternitate și spațiul care se deschide spre împărăție Mai adăugăm și nostalgia Prezentei totale, fată de noua creatură Situat dinaintea prăpăstiilor, creștinismul se găsește suspendat fată de acest îndemn: să le covârșească cu iubirea "Cel ce are urechi de auzit, să audă " Lumina taborică judecă toate regiunile geografice și ne cheamă pe toti la libertatea finală"; și,așa cum a spus Sfânta Fecioară, la întrupare, flat, tot așa să formulăm și să impunem și noi istoriei pe acel fiat eshatologic, pentru Parusie Locașul liturgic al tuturor fiilor lui Dumnezeu, Biserică a împlinirilor, îndreptată spre "Răsăritul cel de sus", este de pe acum o prefigurare a Bisericii împărăției -Onodcxia Partea întâi ANTROPOLOGIA Capitolul I Premizele răsăritene ale teologiei patristice Evenimentele politice de la sfârșitul secolului al V-lea au despărțit Apusul de Răsărit Imperiul roman a fost zdruncinat din temelii, dar în același timp, în Răsărit, s-au consolidat marile centre culturale ca: Alexandria, Antiohia, Constantinopol, Seleucia - Ctesifon Din secolul al V-lea înainte, Roma și Bizanțul s-au găsit, vrând nevrând, în fața unor probleme diferite, o prăpastie s-a săpat între tradițiile locale, cugetarea teologică s-a dezvoltat în alte climate sociale și intelectuale Apusul s-a îmbibat adânc Cu gândirea augustiniană (care nu a fost niciodată cunoscută bine în Răsărit) și, netinând seama de Scot Erigena, cunoașterea părinților răsăriteni descrește Abia în secolul al XII-lea a apărut cea dintâi traducere â operelor Sfântului loan Damaschin Cu toate acestea, când spunem "tradiția răsăriteană" sau "tradiția apuseană", ne dăm seama de lipsa de precizie și de neajunsul formal al acestui cuvânt care, azi, depășește cu mult noțiunile pur geografice Tradițiile bizantină, siriacă, greacă modernă, românească sau slavă nu au contururi precise (chiar în zilele noastre, literaturile nestoriană, coptă, iacobită, armeană, gregoriană sunt puțin studiate sau cunoscute) în același timp, se poate vorbi de unele "dominante" care se formează și se impun în decursul mileniilor, se poate vorbi de sensul sau chiar de instinctul Ortodoxiei răsăritene, cu toate că, în sânul aceleiași comunități, coexistă tipuri reliefate în mod deosebit în secolul al XVU-lea, s-au văzut ortodocși occidentalizanți: Mitropolitul Petru Movilă, latinizant, sau Patriarhul Chirii Lucaris, calvinizant Noi zicem "răsăriteană" sau "greacă", gândindu-ne la linia generală patristică: Sfântul Irineu, Clement Alexandrinul, Leontiu din Bizanț, Sfântul Maxim, Sfântul loan Damaschin, Sfântul Simeon Noul Teolog, Nicolae Cabasila, Sfântul Grigorie Palama; pentru operele mănăstirești: Sfântul Macarie Egipteanul, Evagrie, Sfântul Nil Șinaitul, Marcu Eremitul, Diadoh al Foticeii (Centuriile despre desăvârșirea duhovnicească), Sfântul loan Scărarul (Scara raiului), Scrisorile lui Varsanufie și loan, călugări din Mănăstirea Seridos; loan Moscu (Pășune duhovnicească), Centuriile lui Talasie, staretdin Silva; Catehezele lui Isac Niniviteanul, Imnele Sfântului Efrem Șirul; Teodor Studitul, Nil din Sorsk, Paisie Velicicovschi, Sfântul Serafim din Sarov; în fine, operele sinoadelor, tradiția liturgică și iconografică ORTODOXIA Teologia patristică Sufletul întors asupra lui însuși poate să presimtă mult mai mult originile sale, să-și dea seama de starea sa de creatură El poate ajunge la cunoașterea adevărată a Slavei lui Dumnezeu și chiar să conceapă "ființa absolută" Dar aici trece dincolo de limita permisă, căci după Sfântul Apostol Pavel (/ Corinteni , și Galateni , ) cunoașterea lui Dumnezeu ("Valoare absolută" și Tată) este actul dezinteresat al revelării Sale Dumnezeu îl cunoaște pe om, din proprie inițiativă, iar omul va răspunde acestei inițiative, numindu-L pe Dumnezeu: "Tu care iubești sufletul meu" Această revelare își are obârșia în iubirea de oameni a lui Dumnezeu, în hotărârea Sa cea mai înainte de veci pentru o întrupare condiționată de locașul Său, care este omul după chipul lui Dumnezeu Aceasta conține darul gratuit al credinței și harul înnăscut al receptivității contemplative "Omul poartă în el însuși o oarecare dimensiune a cunoașterii lui Dumnezeu" Contemplarea, "theoria" vine de la verbul Ѳесорёіѵ: a privi într-un anumit punct De la o percepție simplă, ea poate să se înalțe la o viziune intelectuală, iar de acolo să ajungă Ia vederea supraintelectuală Multiplele puncte de vedere duc la o contemplare a multiplului, pe când ochiul sufletului vede realitatea unică, Monada divină Această viziune, care nu este nicidecum abstractă, căci se desăvârșește în iubire, șe înfățișează ca o "teognozie", o unire harismatică, o "conlucrare" în adevăr, catarsisul ascetic bis, dezbracă perceperea lumii de aparente, iar viziunea lui Dumnezeu, în lucrările Sale, nu ne arată decât puterea Sa Numai în puterea lăuntrică a sufletului nostru de a cunoaște, și în cohabitarea dumnezeiască, găsește sufletul condițiile necesare ca să depășească orice cunoaștere pur intelectuală, adică "teologia simbolurilor", și să ajungă la Dumnezeu, Care Se dăruiește prin harul Său Aceasta este experiența foarte reală a înțelegerii directe, nu prin concepte, este "simțirea spirituală" a vecinătății dumnezeiești, a prezentei lui Dumnezeu în suflet Răsăritul deosebește pe de o parte "inteligența" orientată spre coincidența celor opuse și ducând la "unitatea și identitatea prin har" , Sfântul Grigorie de Nisa, Cant h , P G , , A Sfântul Grigorie de Nisa, Beatit or ; P G , B C Această cunoaștere este și ea duhovnicească Origen este foarte categoric în această privință, căci harul the-oriei (ai contemplației) înaltă pe orice om mai presus de el însuși A se vedea Contra Celsum, P G , , C„ C Sfântul Grigorie de Nisa, P G , , A bis A se vedea nota , După Sfântul Pavel omul duhovnicesc posedă "înțelegerea lui Hristos" - înțelepciunea învățată de Duhul (/ Cor , - } Sfântul Maxim, De ambigua, P G , , B ANTROPOLOGIA iar pe de altă parte, "rațiunea", gândirea discursivă, întemeiată pe principiul logic al contradicției și identității formale și îndreptată spre multiplu, deci "deifugă" Or "inteligenta sălășluiește în inimă, iar gândirea în creier" Aceasta ne arată pentru ce credința ortodoxă nu se definește niciodată cu termenii aderării intelectuale, deoarece credința relevă evidenta trăită, un "simț al transcendentului", așa cum ne arată și cântarea de la denii: "Doamne, femeia care căzuse în păcate multe, când a simtit dumnezeirea Ta" Trebuie să subliniem aspectul existențial al credinței, în care se realizează coincidenta absolută a iubirii și cunoașterii, ca un act indisolubil în inima-minte, fapt care depășește intelectualismul și sentimentalismul și corespunde noțiunii evanghelice atotcuprinzătoare de metanoia, adică schimbarea bruscă a întregii economii a ființei omenești Sfântul Simeon Noul Teolog merge până acolo încât tăgăduiește prezenta Duhului Sfânt în cel ce nu este conștient de această prezentă și care se mulțumește cu botezul, ca să se creadă îmbrăcat cu Hristos Diadoh folosește cuvântul senzație, аі nefeș Dacă sufletul dispare, atunci nu rămâne un trup, ci numai țărâna pământului, căci "țărâna se întoarce în țărână" Tot ce a fost creat este "foarte bun": răul nu vine din condiția de creatură, căci ființa a fost bună dintru început, iar răul i-a fost străin Răul nu vine de jos, de la ce este trupesc, ci de sus, de la ce este spiritual Originea răului o găsim în lumea îngerească, apoi în alegerea spiritului omenesc Numai în ăl doilea rând răul pătrunde și se instalează în "fisurile" ființei, sfărâmate în integritatea ei,pervertită în structura sa ierarhică Aceste premise sunt absolut necesare, ca să putem întemeia personalismul biblic Gnosticii susțineau că pluralitatea ipostazelor omenești este determinată de faptul că spiritul a căzut în sfera materială, dar în doctrina creștină mântuirea nu înseamnă eliberarea de materie, nici revenirea la acel "Unu" al neo-platonismului Ordinea normativă a cosmosului postulează "împlinirea" planurilor și a tuturor elementelor constitutive ale ființei omenești, integrate în spiritul său Acest caracter de integritate face ca întreaga cunoaștere, în înțelesul biblic, să nu fie nicidecum un exercițiu autonom al unei singure facultăți a spiritului omenesc, ci participă în întregul lor (evreii cugetau cu inima) și de ORTODOXIA aceea cunoașterea este comparată deseori cu actul căsătoriei (a lua o femeie în căsătorie înseamnă înainte de toate "să o cunoști") Acest termen de nuntă subliniază și o interdependență originară: Dumnezeu naște pe om întru cunoaștere, cunoscându- "prin căsătorie”, iar omul se cunoaște pe sine numai cunoscând pe Dumnezeu Pnevma, ruah, duhul, adică "suflarea dumnezeiască" este organul comuniunii cu transcendentul, ceea ce nu este cu putință decât numai în funcție de "o comuniune de esență”, legată de acel ceva tainic din noi, care ne îngăduie să afirmăm că "noi suntem din neamul Lui" (Fapte, , ) "Omul care a fost rânduit să se bucure de bunurile dumnezeiești a trebuit să se înrudească prin firea sa cu Acela la care trebuia să participe" ; căci duhul nu se deschide decât în mediul său propriu, adică în mediul dumnezeiesc: "Viața sufletului o constituie contemplarea lui Dumnezeu" Concepția conlocuirii Duhului lui Dumnezeu în om, care formează axa gândirii Sfântului Apostol loan, presupune ceea ce primește ființa omenească, și deci ceea ce îi este conform - spiritul uman, pnevma: "Duhul mărturisește împreună cu duhul nostru că suntem fii ai lui Dumnezeu" (Romani , ) Noțiunea de filiație o găsim la Sfântul Apostol Pavel (și denotă latura dumnezeiască a activității spiritului), iar la Sfântul Apostol Petru întâlnim afirmația fundamentală a participării (care denotă latura omenească a aceluiași act): "ca voi să vă faceți părtași dumnezeieștii firi" (II Petru , ) Așadar putem afirma că pnevma pecetluiește pe om cu originea lui cerească și deține premisele împărăției Omul "mărturisește că este străin și călător pe pământ" (Evrei , ), năzuind spre cetatea cerească Нолю viator este în "trecere" spre paștele ce va să vie, ba, mai mult, el este chiar acest paște (pesah înseamnă trecere) Astfel, spiritul este acea parte înaintată a ființei omenești care comunică cu lumea de dincolo și participă la ea, conform cu structura sa de "a fi după chip" Sfântul Grigorie de Nisa exprimă acest adevăr destul de viguros, tăgăduind o existentă umană autonomă, "după propriul ei chip", mai înainte de participare Omul este prin esență "trecător" și înfăptuiește asemănarea cu ce este dumnezeiesc, sau ce este satanic, iar aceasta are urmări cosmice: omul deviază înspre el întreg planul material Astfel, opoziția biblică se situează la un cu totul Sfântul Grigorie de Nisa, Or cat , P G , , CD Idem, P G , , A Pentru acest motiv, o ceată de asceti era numită Synodia, caravană care se întoarce în patria adevărată, în rai in legătură cu imposibilitatea de a- socoti pe om o flintă pur omenească, ci numai ca o trecere "între două", a se vedea M Scheler, Vom Umsturz der Werte, , voi I, p ANTROPOLOGIA alt nivel de profunzime, și nu se reduce la un simplu raport între suflet și corp; ea se situează în planul "metafizic", între pământesc și ceresc, între homo animalis și homo spiritualis, între autonomiile lor Ea descoperă o prăpastie ontologică între un botezat, un credincios, și un necredincios și delimitează doi "eoni" existențiali Pentru trebuințele predicării, Părinții Bisericii au fost obligați să confrunte geniul ebraic cu geniul grecesc, să efectueze o adaptare absolut creatoare cu ajutorul unei înnoiri a minții și a categoriilor sale despre care vorbește Sfântul Pavel (Romani , ; Efeseni , ) Limba Sfintei Scripturi (întâi ebraica, apoi greaca) presupune și o oarecare interpretare prin însuși geniul acestei limbi Sinoadele și, prin ele, gândirea patristică au adus clarificări dogmatice, care sunt, înainte de toate, o traducere a concepțiilor biblice, traducere creatoare în efortul său de a se apropia cât mai mult de Cuvântul Dar numai filologia nu ajunge să dea întregul înțeles textelor sfinte A fost nevoie de geniala pătrundere patristică în însăși seva substanței biblice, de o oarecare însușire și asimilare a epignozeî pe care Hom o traduce într un chip fericit cu "simțirea de Dumnezeu" Aceasta explică unele fluctuații în terminologie chiar de la nivelul biblic La Sfântul Pavel, termenii ontologici au adesea un înțeles etic Astfel, întâlnim noțiunea de omul nou și cel vechi, din afară si lăuntric, psihic și duhovnicesc; iar noțiunea de minte se identifică când cu spiritul, când cu înțelegerea, când cu conștiința Dihotomia (trup-suflet) coexistă cu trihotomia (trup-suflet-spirit) Cu toate acestea, se poate spune că, în Biblie, sufletul dă viată trupului; îl face "suflet viu", iar spiritul "înduhovnicește" întreaga ființă omenească în calitate de categorie religioasă, spiritul este un principiu de calificare, el accentuează lumea de dincolo, se exprimă cu ajutorul psihicului și materiei și le colorează cu prezenta sa Deoarece are o semnificație prea largă, nu poate fi folosit spre a indica centrul ipostatk El este mai degrabă înduhovnicirea modului de existentă, receptivitatea, deschiderea ființei pentru conlocuirea dumnezeiescului Psihicul și trupescul există unul în altul, dar fiecare este condus de legile sale proprii; pe când elementul spiritual nu formează o a treia sferă, sau al treilea etaj al structurii omenești, ci este principiul care se exprimă prin psihic și prin trupesc și le spiritualizează Astfel, în Se poate spune că textul grecesc al Septuagintei este o traducere inspirată Spre exemplu: Isaia , - abnah, în evreiește, înseamnă "tânără", iar în comentariul inspirat al traducerii grecești se precizează parthtnos - "fecioară" și se fixează în felul acesta în textul Evangheliei (Matei } R P Horn, "La vie dans le Christ", în Revue d'Ascttique et de Mystique, A se vedea B Zenkovsky, La structure hiirarchique de l ame, în Travaux sci-entifiques de IVniversitâ Populaire de Prague", voi II, ; Das Bild des Menschen in der Ostkirche ORTODOXIA ascetism, Spiritul înduhovnicește tocmai spiritul nostru, urmează apoi pătrunderea duhovnicească a omului întreg, de transparentă la spiritual a trupului și sufletului La polul opus, omul poate "să stingă duhul" (/ Tesaloniceni , ), să aibă "gânduri trupești" și să devină numai trup, trupul potopului, materie a "sarcofagului" Noțiunea biblică de inimă Sfântul loan Damaschin îl numește pe om microcosmos, adică universul rezumat, căci omul conține toate planurile acestui univers Omul sintetizează crearea treptată a celor cinci zile, iar el este a șasea zi,a desăvârșirii acestei creații, numai că ei posedă un principiu propriu, care- face unic în existentă: este după chipul lui Dumnezeu și, ca atare, este microteos Ca sâ-i precizăm mai mult chiar structura sa interioară, trebuie să introducem și termenul biblic de inimă, leb, кар (а Acest termen nu este tot una cu ceea ce manualele de psihologie numesc inimă, adică: centrul emoțional psihic Pentru evrei, omul gândește cu inima, căci ea unește toate facultățile sufletului omenesc; iar psihologii știu foarte bine că rațiunea și intuiția nu sunt nicidecum străine de alegerile și simpatiile prealabile și iraționale ale inimii Omul este o ființă vizitată Duhul adevărului locuiește în el și îl inspiră din lăuntru, din însuși izvorul ființei sale Inima este locașul con-locuirii dumnezeiești, iar legătura dintre conținutul acestei inimi și duhul adevărului o face conștiința sa morală, unde vorbește adevărul Omul poate să facă inima sa "zăbavnică la credință" (Luca , ), poate s-o închidă, s-o învârtoșeze, s-o facă îndoielnică și nestatornică (lacob , ) sau să o lase invadată și stricată de "mulți" diavoli (Marcu , ) De îndată ce și-a tăiat rădăcina transcendentă (căci după frumoasa definiție a lui Platon: "sufletul își are rădăcina înfiptă în infinit"), atunci apare nebunia, în sensul biblic: "Zis-a cel nebun în inima sa: Nu este Dumnezeu", iar în cazul acesta inima nu mai este decât un agregat de "mici inimi", de "fărâme din bucuria eternă" (cum spune Kierkegaard) După învățătura ascetică, iubirea de sine, фіХаип'а, îl alungă pe Dumnezeu din inimă, pune stăpânire pe ființa fără Dumnezeu și de aceea o îndreaptă împotriva lui Dumnezeu, iar, în acest caz, ceea ce este sensibil devorează spiritul și hrănește moartea Rugăciunea pe Sfântul Grigorie de Nisa, Нот op cap , P G , , A B A se vedea B Vycheslavtsev, Le coeur de homme dans la mț/stique hindoue et chrâtienne, Y M C A Press, Paris, ; Max Scheller, Formalismus in der Ethik, H de B , La priere du coeur, Paris, ; La Priere de Jesus, par un moine de l’Eglise d’Orient, Ed de Chevetogne (coBection Ігёпікоп); "Le coeur", Etudes Carm^litatnes, ANTROPOLOGIA care o înălțăm către Sfânta Fecioară: "Leagă-mi sufletul cu iubirea ta!" este o invocare a curătiei și integrității personalizate în Sfânta Fecioară, ca un antidot împotriva acestei stări patologice a inimii omenești; din amalgamul de stări psihice, fă să răsară sufletul și același sens cere și Sfântul Apostol Pavel "curăția inimii" (Coloseni , ), iar psalmistul strigă: "Doamne, cuprinde-mi inima!" (Psalmul , ) Inima este focarul care iradiază și pătrunde întreaga ființă a omului; dar ea rămâne ascunsă în adâncul ei tainic "Cunoaște-te pe tine însuti!" se adresează acestui adânc tainic Cei înduhovniciti spun: "Intră în tine, și acolo găsește pe Dumnezeu, pe îngeri și împărăția cerurilor!" Nimeni nu poate ajunge în adâncul inimii în adevăr, eu sunt conștient de mine însumi; conștiința este a mea, dar ea nu poate să ajungă la eul meu și nici să-l înțeleagă , căci eul este transcendent propriilor sale manifestări Conștiința este limitată de propria ei dimensiune, pe care nu va putea s-o depășească niciodată Sentimentele mele, cugetările, faptele, conștiința îmi aparțin, sunt "ale mele" și sunt conștient de acest fapt, dar "eul" este dincolo de "al meu" Numai intuiția mistică descoperă eul, căci ea pornește de la Dumnezeu și face să pătrundă "chipul" Său în om; simbolul inimii reprezintă eul "Cine poate să cunoască inima?", întreabă Ieremia ( , - ) și tot el răspunde imediat: "Dumnezeu cercetează inima și rărunchii" Sfântul Grigorie de Nisa dezleagă într-un chip minunat această taină: "Firea noastră spirituală este după chipul Creatorului; ea seamănă cu ceea ce este mai presus de ea, iar în necunoașterea de sine ea manifestă pecetea a ceea ce este inaccesibil" Sfântul Petru vorbește de homo cordis absconditus, - крітсто isH &n q?-b tei - йй -ir a₽ suȘ ' !э ' ч-? firt-’ ebițfe M j н-ііі ЫлЗ ! w i- -H ■» Jilj ,T ЛЕ З S'’ OObl Uj! 'îK -' ții? > 'ггэ ч Л ii s iacr : L i >:»» - • эХ”эЬ ane-? -O’ >ș icC' lelha^î - ѵ’ійѵ! > AfTUSH ilLUC - ’> Г-Г b’ ‘ : ' -: f-S' fi П іІгЬо 'О S’iiUS- ; *a! ’: jc’ivi :iti ■ fffiiiir t- гс ІС-Т: I :П ' ■••іЬ- - Л- !■; і-Л ;:': !bJ С? LÎ !-■ I - ’І> ■ :’■■ - , ■ '' І £șilj ’ Jslb- fi' Itj ’-JlIUc П( L-r fi ■'Э' : Г:"' fi' ; ji ' aK? l-'tS S'IrtiL' 'i ■ -л ■ • - : ■ ’ ■ - ‘ \ , ! e !, r '** O «*•' -i ос"' л* Эй t ' *- sar- -t ; др«і- vi : a? u S лгіе f з: И' И ■ ■■■ ■' A -г ;' Э я ,tjf?î ■ ? h ‘ ■ î-" S c avystJT nțtv Aib д'Аг-; : s*' i> '• ' ‘ir ;> (»m hi-I‘j?t rî sîțswfei '''■ >' ' • ■ -ui f fib -i; ’ч- с М^лті '■ =t' r ' ; i: sq • Че r • -г А і лг ?••' - • io ,J - Apt ? Ус и^Гі^гІ- П»у/ Partea a doua ECLEZIOLOGIA O punere la punct a problemei Mulți teologi din zilele noastre socotesc că ecleziologia se află într-un stadiu "pre-teologic" Nu există nici tratate patristice sistematice, nici o ecleziologie complet construită Pe vremea Sfinților Părinți, Biserica era un izvor de viață atât de evident, încât nu se punea problema naturii sale Pe de altă parte, Biserica, prin ființa sa tainică, se pretează prea puțin la orice definiție formală Părintele S Bulgakov exprimă bine acest lucru, astfel: "Vino și vezi; nu putem înțelege Biserica decât prin experiență, prin har, participând la viața ei" Nevoia de a defini această viață denotă negreșit eclipsa vieții ecleziale, întunecarea evidenței trăite Definițiile din manualele de teologie și din catehisme sunt "formule de circumstanță" Asupra sensului cuvântului de Biserică nu polemizează decât școlile teologice Polemicile sunt de natură conceptuală, și nu doctrinară Dimpotrivă, adăparea la izvorul patristic, firul de aur al oricărei cercetări în ecleziologie, ne îndreaptă nu spre definiții, ci spre o descriere a vieții Biserici, plecând de la credința ei "Ideea de Biserică nu există, dar ea însăși există, iar pentru fiecare membru viu al Bisericii, viața bisericească este lucrul cel mai definit și cel mai palpabil din câte cunoaște credinciosul" Formele instituționale văzute, aspectul lor sociologic, ascund ființa sa tainică; credința, "viziunea nevăzutului" (Evrei , l),o descoperă și, fără să-i trădeze natura sa cea negrăită, proclamă dogma: Biserica este trupul lui Hristos, ea este Cincizecimea continuată pe pământ, este chipul Treimii, al Bisericii absolute a celor trei Persoane dumnezeiești Vizibilul și invizibilul Crezul de la Niceea ne învață să mărturisim: "Cred și într-una, sfântă, sobornicească și apostolească Biserică" Dacă "cunoaștem" instituia văzută a Bisericii, adică adunarea credincioșilor a căror viață este orânduită de canoane foarte precise, despre Biserica nevăzută, dimpotrivă, numai "credem" invizibilul: cei ce nu sunt de față, îngerii, prezența reală și continuă a lui Dumnezeu, precum și lucrările impor- L’ Orthodoxie, Alean , pg A se vedea P G Florovski, "Le Corps du Christ Vivant", în La Sainte Eglise Universelle, ed Cahiers thâologiques P P Florenski, Colonne et Affirmation de la Ѵёгііё, pg ORTODOXIA tante ale harului Viata lui Dumnezeu în oameni, ba chiar această unitate a vieții dumnezeiești și a celei omenești: teandrismul exclude orice despărțire a Bisericii, în Biserica văzută pământească și Biserica nevăzută cerească, dar deosebește ceea ce este văzut de ceea ce este nevăzut, fără amestecare și fără despărțire, a singurului și aceluiași organism de viată în care se întâlnesc și "se împreună Cerul și pământul" Originile Bisericii, natura sa meta-istorică Când catehismele ajung la "atributele" Bisericii (una, sfântă, sobornicească și apostolească), învățământul lor simplist pare să dea de înțeles că însăși Biserica este cunoscută Or, înainte de a vorbi de atributele specifice ale Bisericii, trebuie să descoperim taina Bisericii în ea însăși Atât Apocalipsa ( , - }, cât și Sfântul Petru (/Petru , } vorbesc de "Mielul adus jertfă de la începutul lumii", ceea ce arată că actul creării lumii poartă în el, mai dinainte, Comunitatea sfinților, din Biserică, ca alfa și omega oricărei iconomii creatoare a lui Dumnezeu Lumea a fost creată în vederea întrupării; în întemeierea ei însăși 'lumea este Biserica în putereca stare virtuală Sfântul Clement Romanul (II Clement XIV, } zice: "Dumnezeu a creat bărbatul și femeia, iar bărbatul este Hristos și femeia este Biserica" Tot astfel și Herma, în a doua viziune a Păstorului său, descrie Biserica sub înfățișarea unei femei vârstnice și explică: "ea este în vârstă, fiindcă a fost creată cea dintâi, înaintea oricărui lucru, iar lumea a fost făcută pentru ea" în termeni aristotelici, putem spune că Biserica este "entelehia" istoriei, conținutul și scopul său, "telos", ceea ce face din Biserică locul împlinirii istoriei Mărturisirea de credință ortodoxă pune începutul Bisericii în Rai în adevăr, Dumnezeu "venea în răcoarea serii" (Geneza , }, ca să vorbească cu omul: astfel esența Bisericii este înfățișată prin legătura dintre Dumnezeu și om; preînchipuită în starea edenică, anticipată profetic în rânduiala Vechiului Legământ, ea se împlinește în întrupare și se dă la iveală în Cetatea cerească (Apoc , ]: Biserica vie a nunților Mielului Rânduiala unor raporturi conjugale este preînchipuită deja în Vechiul Legământ și se descoperă lămurit în Cântarea Cântărilor La început, ca și la sfârșit, o astfel de A se vedea P S Bulgakov, "Despre Biserică” (în rusă), în revista Calea, nr , ; nr , ; nr , ; nr , ; nr , Rațiunea care determină actualizarea unei puteri Catehismul cel mare, al lui Filaret, tradus în englezește de R W Blackmore, Aberdeen , pg ECLEZIOLOGIA viziune a Bisericii o arată aspirând la ultima treaptă a comuniunii: theosis In lumina ei, substanța cea mai de preț a Scripturii, Părinții își elaborau teologia Bisericii Ei pun în relief cel mai tulburător fapt al filantropiei divine: Dumnezeu Se face om, iar în ipostasa Sa unește, în mod conjugal, ceea ce este creat cu ceea ce este necreat lisus Hristos: Dumnezeu-Om, prin extindere și datorită principiului consubstanțialității, ajunge Hristos - Biserică: Dumnezeu - omenire, plinătatea divino-umană Dincolo de chipul lumii care este trecător, credința descoperă actul permanent care nu se schimbă: destinele lumii și ale fiecăruia se împletesc la nivelul Bisericii, din acest centru prestabilit al universului Ceea ce s-a petrecut în Hristos prin coborârea Sfântului Duh se petrece în orice om și în omenire prin lucrările îndumnezeitoare, ca să "unească din nou prin iubire natura creată cu natura necreată, dându-le putința să apară în unitate și identitate, prin dobândirea harului" (Sfântul Maxim) Omul "se mântuiește" în Biserică: ceea ce înseamnă, după Sfântul Petru, că "participă la firea lui Dumnezeu" [II Petru, , ) !n cele din urmă, omenirea îndumnezeită înfățișează astfel "imitarea” vie a Treimii: unitatea naturii omenești în multiplicitatea ipostaselor sale" Ne dăm seama că teologia Bisericii, în amploarea sa, depășește orice concepție parțială și face din Biserică mai ales participarea universală la condițiile vieții divine: integritatea naturii și nemurirea sa Biserica în Dumnezeu Taina Bisericii începe mai înaintea istoriei Unele texte vorbesc despre acest lucru: "noi, cei pe care Dumnezeu ne-a ales în El mai înainte de facerea lumii, ca să fim sfinți taina ascunsă din veac în Dumnezeu" (Efeseni, , ; , ) Prexistenta sa în înțelepciunea lui Dumnezeu subliniază natura meta-istorică a Bisericii Dacă toate formele de viată socială sunt contingente, pot să existe sau să nu existe în funcție de evoluția istorică, Biserica, dimpotrivă, nu provine din istorie, ci erupe în lume și tocmai din această cauză, geneza ei este în altă parte Așa precum "Mielul jertfit de la facerea lumii", dincolo de timp, intră în istorie și Se jertfește "sub Ponțiu Pilat" și "la Ierusalim", situân-du-se foarte precis în timp și spațiu, tot astfel, Biserica "ascunsă din veci" în Dumnezeu, preîncepută în Paradis, preînchipuită în Israel, coboară din cer în limbi de foc, intră în istorie la Ierusalim și în ziua Cincizecimii Ea coboară din cer și își are obârșia în adâncurile ontolo Ambigua, P G , , B Date mai dinainte, prin anticipare, în iconomia sfintelor Taine ORTODOXIA gice prestabilite ale lumii Este descoperirea treptată a ceea ce este ascuns și care se îndreaptă spre "plinirea Celui care împlinește totul în toate" (Efeseni , } Toate făpturile de pe pământ, de sub pământ și din cer își pleacă genunchii în plinătatea lui totus Christus Legătura teandrică Deosebirea fundamentală dintre ortodoxie și eterodoxie vine de la legătura prin care un trup istoric este constituit ca Biserică Pentru Karl Barth, spre exemplu, această legătură este numai actul lui Dumnezeu, care "apare" fără încetare, după un tip de "eveniment" (ereignishaft) în opoziție cu "instituția" Referirea este^verticală, actul divin, ca o tangentă, atinge, cercul dar nu- pătrunde In concepția ortodoxă, legătura are forma crucii, adică Biserica este în punctul de încrucișare a orizontalei cu verticala Legătura este de natură teandrică Teandrismul constituie Biserica, o așază în centrul lumii, umple cu realitatea sa conținutul omenesc, îl transformă în substanță teandrică și, prin aceasta, comportă continuitatea orizontală: succesiunea apostolică, Tainele (care continuă pe Hristos cel văzut), încorporarea credincioșilor în trupul istoric în concepția Reformatorilor, Biserica este pe pământ văzută, dar este imperceptibilă, dacă se poate spune astfel, este Biserica "ambulantă” Desigur ea este undeva, dar fără să aibă un criteriu infailibil care să o localizeze Ea este undeva, desigur, iar Tainele sunt corect săvârșite și Cuvântul este predicat corect, dar cei aleși sunt însemnați cu un semn nevăzut și sunt împrăștiați peste tot fără să poată fi arătați Pentru Ortodoxie, Biserica, în mod obiectiv, este acolo unde se săvârșește slujba apostolică a încorporării, ea este acolo unde Episcopul, prin puterea sa apostolică, săvârșește Euharistia, în sinaxa liturgică, în Trupul lui Hristos Biserica a condamnat visările gnostice valentiniene asupra ultimei perechi din Ogdoada divină Biserica nu preexistă istoricește operei lui Hristos Dar ea nu este nici o societate externă creată mai târziu de comunitatea credincioșilor Noțiunea de Biserică este în legătură cu noțiunea ebraică de Cahal, adică totalitatea poporului lui Dumnezeu, unită acum în Hristos și mereu mai cuprinzătoare decât manifestările sale "Mireasă a Mielului care coboară din cer", ea își are începuturile sale în înțelepciunea lui Dumnezeu și a Mielului jertfit înainte de facerea lumii Ea nu este încă împărăție (greșeala lui Augustin) și în același timp "dacă cineva vede Biserica, vede în adevăr pe Hristos"' (spune Sfântul Grigorie de Nazianz - P G , , ) - căci o vede prin Duhul Sfânt Trebuie să evităm monofizismul ecleziologie, atât al domeniului invizibilului celor aleși, cât și al vizibilului celor păcătoși Avem o viziune corectă în ecleziologie numai prin aplicarea teandrismului hristologic Cf J L Leuba, 'L' Institution et РЕѵёпетепС, Neuchâtel-Paris ; P Congar, "Mărie, i’Eglise et le Christ", în La Vie intellectuelle, oct ECLEZIOLOGIA Instituție și eveniment "Duhul suflă unde voiește", dar înainte de toate el odihnește pe omenitatea Fiului, Biserica Acest lucru dovedește că evenimentele -adică suflările Duhului - se efectuează și se petrec în lăuntrul Trupului instituit Biserica începe istoric, în acta et passa Christi in carne, în Cina Domnului, și se actualizează în Cincizecimea Duhului Dacă folosim imaginea unui lac - acesta este alimentat de izvorul nesecat al sfintei împărtășanii și de ploaia harului Cincizecimii veșnice Epicleza ne arată că harul și împărtășania se condiționează, Fiul trimite pe Duhul Sfânt, iar Duhul Sfânt manifestă pe Fiul Pasajul din I Corinteni vorbește de harisme și de daruri care nu sunt încă reglementate Sfințenia, profetismul stareților, viata mistică scapă planului definit al Bisericii ca instituție Energiile îndumnezeirii nici nu se pot organiza și nici institutionaliza Pe lângă forme "instituționale" există forme "eveni-mentiale": "Nu stingeți Duhul, nu dispretuiti profeția" ( Tesaloniceni , - ) Pe acest plan, Biserica însăși transcende realitatea sa instituțională Esențialul este să nu opunem nici o dată sau să despărțim aceste două aspecte ale aceluiași har: ele sunt complementare Instituția își are rădăcinile în izvorul năvalnic al Duhului, iar evenimentul nu se petrece decât în cadrele instituției bisericești: Duhul Se adresează celor "ai Săi", "hristificatilor" Biserica văzută nu este nicidecum numai societatea văzută a creștinilor, ci și "Duhul lui Dumnezeu și harul Tainelor vii în această societate" ; așadar, vizibilitatea sa este locul invizibilului, al "faniei" sale neîncetate Această unitate organică condiționează unicul și același statut, atât al Bisericii lucrătoare, cât și al celei triumfătoare, și o exprimă în termeni identici care cuprind toate formele mântuirii, atât cele pământești, cât și cele cerești De aceea, privită din afară, economia ortodoxă uimește printr-o oarecare slăbire a formelor și poate să dea chiar impresia unei oarecare neglijente a ceea ce este pământesc Biserica nu poate fi înțeleasă decât dacă este privită din lăuntru: "Biserica este una, pentru că înfățișează un singur Trup duhovnicesc, însuflețit de un singur și același Duh dumnezeiesc și neavând decât un singur Cap care este Hristos' "însăși Biserica pământească este un lucru ceresc” , "societatea divină" Hristos, unicul principiu, stăpânește Cerul și pământul: "Uniți în Biserica Ta, de pe acum ne Homiakov, L'Eglise est une, par Catehism ui Mitropolitului Filaret Homiakov, op cit, par ORTODOXIA vedem în lumina slavei Tale celei cerești" cântă Biserica Cerul se revarsă pe pământ Biserica, comunitate sacramentală Situata Bisericii, care se află la limita celor doi eoni, cel pământesc și cel ceresc, și care trăiesc amândoi deodată, pune în relief transcendenta Bisericii în raport cu lumea Ea nu este o organizație, nu este viata omenească organizată, nu este mai ales "harul organizat", ci organismul teandric, viata lui Dumnezeu în omenesc, ceea ce determină imediat structura sa: o comunitate sacramentală în această comunitate se intră prin Botez Neofitul este iluminat prin Botez, în el se săvârșește parusia lui Hristos; refăcut după chipul arhetipului său, el este o făptură nouă pecetluită cu darurile Sfântului Duh, primite la Mirungere, iar această viată nouă se dezvoltă și crește prin Euharistie, în această "inițiere", așa cum spun Părinții, Tainele nu sunt niște simple semne, ci izvoarele renașterii - anagenesis - și aparțin lui esse, constituind însăși esența Bisericii Prin acest aspect sacramental, orice formă de natură sociologică este total depășită, prin faptul nașterii unei noi făpturi Biserica predică și catehizează, ea vestește și mărturisește, dar sarcina ei primordială este convertirea oamenilor, și aceasta în înțelesul puternic al unei transformări care depășește cu mult orice adeziune intelectuală sau simplă credință Slujirea Cuvântului, predicarea kerig-matică, trece prin slujirea Tainelor și se desăvârșește în slujirea încorporării Cel ce este membru viu al Trupului lui Hristos își dă seama că s-a născut în Duh - irveupa Zcdotcoiov -, creatorul și dătătorul unei vieți cu totul noi "Duhul Sfânt vivifică sufletele; și prin ele face să strălucească tainic natura cea una a Treimii" Ecleziologia euharistică Biserica primară unea într-un singur mănunchi cele trei mari Taine: Botezul, Mirungerea, Euharistia și-l numea inițiere Neofitul trecea rând pe rând prin cele trei faze ale unui singur act care- făcea membru al poporului lui Dumnezeu recapitulat în Hristos și care- sfințea preot, profet și împărat Dar Euharistia care desăvârșește această înfiere treptată nu este numai o Taină oarecare printre cele Crezul de la INiceea Antifon glas al slujbei duminicale ECLEZIOLOGIA lalte, ci desăvârșirea lor Ea este Taina Tainelor și,în această funcție de integrare, este expresia cea mai adecvată a Bisericii Biserica este koinonia euharistică continuată, perpetuată Toate slujbele ciclului zilnic și săptămânal sunt o pregătire pentru sărbătorirea Zilei Domnului, pentru participarea la Cina mesianică a Domnului Prin însăși natura sa, liturghia nu cunoaște pe creștinii ''spectatori", care se situează astfel pe un plan "exterior" și înfățișează abaterea cea mai distructivă a practicii vechi liturgice (probabil până în sec IV) Severitatea canoanelor Bisericii vechi fată de cei ce se privau în mod arbitrar de comuniunea euharistică este normativă, căci o astfel de atitudine era simptomatică pentru faptul că ei nu aparțineau Bisericii A fi membru al Bisericii înseamnă, înainte de toate, să participi la sinaxa euharistică, iar excomunicarea îl lipsește pe creștin tocmai de participarea la Cină "în afară de Biserică, nu este mântuire" are, înainte de toate, tocmai înțelesul euharistie: solus christianus - nui-lus christianus Solus stă afară de koinonia euharistică, în afară de Biserică Sfinții Părinți numesc euharistia "doctoria nemuririi", în sensul cel mai puternic: Nu spre judecată sau spre osândă să-mi fie mie împărtășirea Sfintelor Tale Taine Doamne, ci spre tămăduirea sufletului și a trupului" spune rugăciunea dinaintea împărtășirii, iar în timpul Cinei, preotul zice: "spre iertarea păcatelor și spre viata de veci", împărtășirea "nevrednică" de care vorbește Sfântul Pavel (f Corinteni, , ) se referă nu la starea morală (totdeauna vulnerabilă), ci la nepăsare, la ușurătatea credinței și a atitudinii omului în fata tainei Părintele Nicoiae Afanastev , într-o minunată punere la punct a acestei chestiuni, arată că adevărata întoarcere la ordinea Bisericii nu este chestiunea pietății euharistice personale, ci a participării la Cină a totalitătii Trupului, în toate "Zilele Domnului" Sfântul Dionisie, Ierarhia bisericească, Cap ПІ, col C Canonul al Sinodului de la Sardica, canonul al Sinodului Trulan, al Sinodului de la Elvira prevăd excomunicarea celui care nu participă la comuniunea euharistică timp de trei duminici După al -lea canon al Sinodului din Antiohia, cel care vine și ascultă Sf Scriptură, dar nu se împărtășește, calcă legea și trebuie să fie excomunicat Sfântul Grigorie de Nisa, sfântul Ciprian și alți Părinți insistă asupra împărtășirii zilnice Sfântul Vasile sfătuiește să ne împărtășim cel puțin de patru ori pe săptămână Sf Ambrozie afirmă: 'Primește în fiecare zi ceea се-ți este de folos pentru ziua aceea Trăiește în așa fel, încât să fii vrednic de ea Cel ce nu se învrednicește să primească împărtășania în toate zilele, va fi tot nevrednic chiar o dată pe an" A se vedea Lot-Borodine, 'Despre euharistie ", în Le Messager, nr , (în I rusă); B Sove, "Euharistia", în Tradiția vie, (în I rusă) Le Repasdu Seigneur Ed Orthodoxie et Actualitd, Paris, ORTODOXIA "Domnul adăuga în fiecare zi Bisericii pe cei ce erau mântuiti" (Fapte , ) Pr Afanasiev atrage atenția asupra textului grec: ётсі то auto, iar traducerea acestuia cu "Biserică" este în același timp o excelentă interpretare și o definiție euharistică precisă și adecvată Bisericii: Domnul adăuga în fiecare zi pe cei mântuiti la întregul credincioșilor uniți în același loc și pentru același lucru: euharistia-Biserica După Cincizecime, Biserica este acolo unde se săvârșește koinonia euharistică, unde tofi se unesc în Hristos ca membrele sale, "contrupești și consangvine" și transcend astfel orice atomizare în gândirea patristică, Adam cel zdrobit a umplut lumea cu sfărâmăturile lui, iar Dumnezeu le unește în Hristos și alcătuiește din ele Trupul Său Răul, diavolul, învrăjbitorul desparte, zdrobește, fărâmițează: "numele meu este legiune, căci suntem mulfi" (Marcu , ), așa mărturisește demonul necurat și, în lumina lui Hristos, el își descoperă imediat firea: de la singular, "numele meu", trece prin mulțimea vicioasă /'legiune" și se risipește în plural; mulfi Sfântul Pavel reia aceeași expresie "noi care eram multi", destrămati de cel rău, "pentru că nu este decât o singură pâine, noi nu alcătuim decât un singur Trup" (I Corinteni , ): aceasta este acțiunea euharistică - esențialul Bisericii Răul diavolesc destramă, face să putrezească; Binele hristic, bisericesc, recompune, dă viată Una sanda Pr Afanasiev pune în lumină și deosebirea fundamentală dintre o "ecleziologie euharistică" și o "ecleziologie" întemeiată pe ideea Bisericii universale Ideea Bisericii Universale presupune existenta unui organism universal ale cărui membre - Bisericile locale - nu sunt decât niște părți componente Universalismul, prin natura sa, este centralist; în mod logic, el conduce spre un centru de integrare și de exprimare sub forma unei puteri jurisdictionale ipostaziate de tip monarhic (papa de la Roma, spre exemplu) Ecleziologia euharistică interpretează cuvântul ecclesia în înțelesul de poporul lui Dumnezeu, chemat să se unească nu în Templul Fapte , ; , ; același înțeles îl găsim și la Sfântul Ignatie, Ef , , Magn , Apostolul Petru și Episcopul Romei, în 'Gândirea ortodoxă", X, (în rusește) Chiar la unii teologi protestanți aceasta este o concepție fatal voalat-catobcă Pe un alt plan, doctrina unilaterală a sacerdoțiului universal face din orice laic un cleric imperfect Controversele recente asupra hirotonirii femeilor au descoperit un clericalism radical, un fel de cripto-papism Conflictul catolico-protestant este insolubil, atâta vreme cât își are originea în aceleași categorii de gândire din timpul Evului Mediu scolastic ECLEZIOLOGIA Vechiului Legământ, într-un centru localizat, ci în Trupul lui Hristos Plinătatea Trupului este dată în Euharistie, ceea ce înseamnă că orice adunare euharistică locală, corectă, adică în frunte cu episcopul său, posedă plinătatea totală a Bisericii lui Dumnezeu, în Hristos "Biserica lui Dumnezeu din Corint", sau din oricare alt punct al spațiului, este Biserica în totalitatea conținutului său teandric Universalul, dezbrăcat de orice noțiune spațială, ca trup mistic se actualizează în local, care-i locul plinei sale manifestări Pluralitatea Cinelor Domnului nu atinge în nici un fel unicitatea aceleași și unicei Cine, căci pluralitatea locurilor nu atinge în nici un fel unica și aceeași Biserică sobornicească prezentă în totalitatea sa hic et nune "Duhul Sfânt este de față în fiecare din cei ce-L primesc, ca și când nu i-ar fi fost împărtășit decât lui singur", învață Sfântul Vasile în cunoscuta sa scrisoare referitoare la pelerinajele la locurile sfinte, Sfântul Grigorie precizează: "Duhul Sfânt a risipit pe apostoli peste tot pământul: acum, nici un loc, de-ar fi el cel mai "sfânt", nu mai are o întâietate" Pluralitatea sa privește manifestările unicei Una Sanda mereu egală și identică cu ea însăși Cantitatea numerică a locurilor și fenomenologia lor sunt variabile, iar realitatea "numenală" a ceea ce se manifestă este invariabilă: este plinătatea lui Hristos peste care stă Duhul Astfel, chiar pentru Sfântul Ignatie: orice Biserică locală integrată în episcopul său - semnul cel viu al lui Hristos - este Biserica sobornicească, universală, Una Sanda Din acest punct de vedere, radical deosebit de cel "universalist", nu poate exista vreo parte din Biserică, Biserica este neîmpărțită, ea nu este nicidecum o sumă: "Acolo unde este Hristos, acolo este Biserica" , "acolo unde este Duhul, acolo este Biserica" Orice Biserică locală are întreaga plinătate bisericească verticală, căci "învățătura noastră este în acord cu Euharistia și aceasta o confirmă" (Sfântul Irineu) Prezența divină nu poate fi niciodată îmbucătățită Or, dacă comunitățile locale nu sunt decât părți, suntem siliți să afirmăm că există o prezență relativă, în raport cu plinătatea principiului care integrează în el totalitatea eclezială Găsim din nou una din variantele “teoriei ramurilor"; integrarea lor este proiectată sau înspre Biserica invizibilă a uneia din teologiile protestante sau spre "vicarul" văzut al lui Hristos, centrul unității personificate a teologiei catolice Or, dacă Bisericile au comuniunea între ele, aceasta nu o fac pentru a forma, adunându-se, o Biserică mai plină, ceea ce este un nonsens ("între trup P G , , - Epistola , P G„ , - Sfântul Ignatie, Către Smirneni, VIII, Sfântul Irineu, Adv haereses, III, XXIV, Adv haereses, IV, , Asupra doctrinei Sfântului Irineu a se vedea Renz, Die Geschichte des Messopfer Begriffes, ORTODOXIA și cap, nu există nici un interval", spune Sfântul loan Hrisostom relativ la Euharistie, iar Nicolae Cabasila : "nu putem trece dincolo, nici să adăugăm ceva nu mai există nimic spre care să tindem"), ci ca să răspundem revărsării iubirii Trupului, pe de o parte, iar pe de alta, capacității dinamice de expansiune misionară, simptomatică nu pentru universalitatea Bisericii, ci pentru ecumenicitatea creștinătății, a desfășurării sale extensive Fiecare Biserică locală, "privită vertical", este Biserica lui Hristos și orice episcop nu este niciodată episcopul unei părți, cu atât mai puțin al unei Biserici naționale, ci el este episcopul Bisericii lui Hristos Cu toate acestea, "în mod orizontal" întinderea puterii sale jurisdictionale, administrative, este totdeauna localizată Astfel, unitatea Bisericii se înfăptuiește prin categoria comuniunii membrilor echivalenți, consubstanțiali, după chipul Treimii Ceea ce este identic nu poate realiza comuniunea, iar subordonarea rupe consubstanțialitatea Una Sanda este unitatea diferitelor locuri ale manifestării sale mereu egale cu ea însăși Un sinod este locul unde se exercită iubirea mutuală Sinodul este organul hotărârilor dogmatice, pentru că Dumnezeu nu Se adresează în descoperirile Sale principiului formal de reprezentare, ci calității sale caritative (ființă iubitoare) Tradiția preconizează comuniunea cu pentarhia celor cinci patriarhate Legătura aceasta arată că ești membru echivalent al Comuniunii Ortodoxe De la sobornicitate, se trece la ecumenicitate A treizeci și patra regulă apostolică zice: "episcopii trebuie să recunoască "pe primul" dintre ei și să nu facă nimic fără de el iar "primul", nu poate nici el să facă ceva fără ceilalți Astfel, prin această unitate, Dumnezeu va fi preamărit în Duhul Sfânt" Totdeauna principiul trini-tar înlocuiește principiul puterii prin acela al acordului Principiul fundamental al structurii bisericești preconizează: un singur episcop în fruntea unei singure Biserici pe un singur teritoriu Singura deosebire între episcopi este cea de onoare, de întâietate Roma a jucat, timp de o mie de ani, rolul de "primus inter pares"; după despărțirea de Comuniunea Ortodoxă, Constantinopolul a moștenit această cinste "Primul" este un număr din categoria numerelor ordinale fără nici o deosebire calitativă "Episcopul din cel dintâi scaun să nu se numească nicidecum exarh al preoților, sau preot suprem" (Canonul al Sinodului din Cartagina) Deoarece toti au primit de ta Duhul Sfânt un har egal, demnitatea tuturor episcopilor este și ea egală: "legăturile dintre patriarhi, incluzând și pe papă, trebuie să fie legături de coor !n Ephes , homilia ,; P G , , La vie en Jesus-Christ, trad S Sroussaleux, p înainte de schismă: Roma, Constantinopol, Antiohia, Alexandria, Ierusalim ECLEZIOLOGIA donare, și nu de subordonare" (Nil Cabasila) "Mărturisirea de credință" a patriarhului Alexandriei, Mitrofan Critopulos (sec XVII) spune: "Există de asemenea o egalitate între cei patru patriarhi (din acea vreme) Nici unul dintre ei nu se înaltă mai presus de ceilalți, și nici unul dintre ei nu se socotește șeful întregii Biserici sobornicești" Episcopatul reflectă colegiul celor Doisprezece Locul lui Petru, istoricește vorbind, este asumat de episcopul Romei, dar această prezentă nu conține nicidecum infailibilitatea doctrinară, nici puterea juridică peste Biserici Nici un sinod nu a mărturisit aceste drepturi înainte de sinodul din Vatican, când Biserica romană se separă de tradiție în mod explicit Dumnezeu Tatăl a dat toată puterea lui Hristos-împărat; Domnul o deține în persoană până la sfârșitul lumii, de aceea a instituit comunitatea apostolică sub forma Casei, a Familiei, iar puterea apostolică a luat aici caracterul cel mai paradoxal al funcției de servire: "domnitorii stăpânesc dar între voi să nu fie așa" (Matei - ; - ) Orice episcop este "chipul viu al lui Hristos", omul durerii și slujitorul lui lahve, el nu are decât o singură putere: cea a iubirii, a mângâierii pastorale, substituindu-se celui ce suferă; o singură putere de convingere: martiriul său "Piatra de poticnire" (Matei , - ) Ecleziologia euharistică conține în sine soluția ortodoxă a problemei puterii în lumina ei, textul de la Matei , nu înseamnă nicidecum hirotonisirea Sfântului Petru ca primat al Bisericii universale, cu putere jurisdicțională peste întreg Trupul - Episcopul episcopi-lor Cel mult se poate spune, și este lucrul cel mai important, că în afară de demnitatea apostolică de martor Mântuitorul îl așazâ pe Petru ca prim episcop, confirmare totală a insuflării (loan ) Nu este cu putintă nici o confuzie între "apostol" și "episcop" Apostolul este prin natura sa itinerant, el seamănă Episcopul își are scaunul său care este în același timp și limita jurisdicției sale Cazul apostolilor este unic, căci unește mărturisirea celui înviat, apostolicitatea - chemarea făcută direct de Domnul și funcția episcopală - puterea sacramentală și pastorală Numai aceasta din urmă este transmisă episcopilor și justifică termenul, dar în acest sens limitativ: episcop, adică succesor al apostolului Orice episcop este totdeauna episcopul unei comunități locale După Epistola către Efeseni , - , Hristos este unicul "cap al Bisericii, care este A se vedea Mitropolitul Antonie, Culegere din cursurile de teologie pastorală (in rusește), Moscova , pg A se vedea studiul citat al Pr Afanasiev, Apostolul Petru și episcopul Romei - Ortodoxia ORTODOXIA Trupul Său, plinirea celui care plinește totul în toți"; aceeași idee de cap unic este exprimată în Coloseni , (ca și în I Corinteni , ) -ceea ce exclude orice idee de vicariat "Eu sunt cu voi până la sfârșitul lumii” [Matei ) Tradiția nu a cunoscut niciodată vreo jurisdicție universală Cuvintele din Matei , - se referă la promisiunea zidirii Bisericii care nu exista încă în afară de Hristos; dacă sfânta cină instituie Biserica în mod anticipat (înainte de Cruce și înviere), desăvârșirea ei se va face în ziua Cincizecimii și mai precis in clipa primei euharistii a apostolilor Biserica locală din Ierusalim este deci cel dintâi loc pământesc instituțional care închide timpul întrupării și deschide timpul Bisericii Evenimentul se va actualiza mai târziu în alte locuri Pentru moment, Sfântul Petru este cel dintâi episcop care săvârșește cea dintâi Cină a Domnului; în acest sens "piatra", "stânca", temelie eunaris -tică, care va dura până la parusie Fără Cină și fără puterea de a sluji -fără această "piatră" perpetuată, Biserica nu există Apostolicitatea, ca demnitate personală a martorilor oculari ai învierii, nu se reproduce Dar timpul activității apostolice - timpul "Faptelor Apostolice" - este deja timpul Bisericii post-cincizecime, el cere o succesiune de episcopi care "să tină locul lui Dumnezeu" , prezidând adunările euharistice Tocmai în aceasta trebuie relevată concepția proprie ortodoxă despre succesiune: principiul succesiunii nu este nici o persoană, nici puterea sa personală, ci Biserica în catacomba Sfântului Calist (sec II), o frescă reprezintă trepiedul euharistie: un om întinde mâna spre pâine, o femeie este în picioare "rugându-se" Este imaginea exactă a Bisericii: preoția împărătească, de adorare a tuturor, din care episcopul este scos și pus de o parte prin sfințire, ca să aducă jertfa, să reprezinte prezenta lui Dumnezeu înaintea poporului Său și să prezideze și să conducă exercițiul sacerdotal al tuturor Sunt două moduri de participare la aceeași preoție a lui Hristos - singurul Preot - și sunt interdependente Faptul că un episcop nu poate săvârși singur liturghia, fără popor, demonstrează că Biserica este episcopul și poporul, iar puterea episcopală decurge din această totalitate teandrică a Trupului: puterea nu este personală, ci funcțională, în funcție de Biserică - totus Christus Nu este vorba de "colectivism", ci puterea vine de la Dumnezeu, dar de la Dumnezeu care lucrează în Trupul Său; natura sa este teandrică Un episcop care nu este titular, fără sarcină pastorală și asigurarea unui scaun real, nu poate hirotoni și deci manifesta puterea sa episcopală Un episcop suspendat din funcția sa sacerdotală nu mai are nici o putere de a-și exercita sacerdoțiul, iar o Taină săvârșită de el este invalidă și fără nici o valoare de har sfințitor, căci i s-a tăiat izvorul din care-i vine puterea, al cărui instru Sfântul Ignatie: Magnezieni VI, ECLEZIOLOGIA ment harismatic este el Puterea teandrică a Bisericii este singura lucrătoare; în afară de Biserică, nu există nici o Taină Hristos întemeiază Biserica pe Sfântul Petru ca prim episcop -întâistătător la Cina Domnului, și în felul acesta, o primă manifestare a întemeierii universale a episcopatului apostolic Ceea ce face ca orice episcop din Ierusalim, Alexandria, Antiohia, Constantinopol sau din orice eparhie să fie succesorul direct al lui Petru, al puterii apostolice de a săvârși euharistia Acesta este cazul Sfântului Ciprian, care se socotea, la Cartagina, urmaș direct la cathedra Petri , ceea ce definește pe episcop, înainte de toate, ca unul: care are puterea de a săvârși euharistia Biserica apostolică este preaplină de daruri, dar toate conlucrează pentru deschiderea căii comuniunii frățești Așadar "acest unic necesar", împărăția^trebuie să prezinte plinătatea și autenticitatea și să poarte pecetea Bisericii Trebuie să eliminăm din ea orice element tulbure și confuz, să atribuim invizibilului forma sa adecvată și să o asigurăm situând evenimentul în instituție Vedem din istorie că euharistia trece imediat în mâinile episcopilor Episcopul hirotonit în mod corect este înăltat la situația de semn vizibil al euharistiei, ca martor care confirmă adevărul Tainei: "Numai euharistia săvârșită de episcop este validă, fără el nu se poate nici boteza , nici împărtăși" Orice Taină nu este eficace decât în legătură cu euharistia săvârșită în Biserică de episcopul ei Nevoia vitală de a ne hrăni cu Pâinea Vieții presupune sacerdoțiul; sacerdoțiul este inclus în instituirea euharistiei de Domnul: "Să faceți aceasta în amintirea Mea" Puterea episcopală a lui Petru decurge tocmai din insuflarea Duhului și participarea la Cina Domnului, și tot din aceasta și a oricărui apostol, ca și a urmașilor lor episcopii Suflarea Duhului vine pentru euharistie și este dată pentru confirmarea autenticității ei, în ziua Cincizecimii și în toate "zilele Domnului" Mitropolitul Filaret subliniază, în marele lui catehism sacramentalitatea puterii episcopale: "Ce înseamnă a conduce? A învăța pe oameni credința Ce deosebește diferitele trepte ale ierarhiei?; Diaconul ajută la săvârșirea Tainelor, preotul le săvârșește, iar episcopul are, în plus, puterea de a transmite altora, prin punerea mâinilor, darul de a distribui Tainele și a sluji" Dacă, după Sfântul Irineu, "învățătura este conformă cu euharistia", dacă își găsește în ea confirmarea, tot așa și întreaga putere preoțească este în funcție de euharistie La Sfântul Ignatie, concepția De catholicae ecclesiae unitate, IV Ep , Nil Cabasilas spune: "Petru este învățătorul universului, însă papa este numai episcopul Romei" (P G , CD ) Sfântul Ignatie: Smim, VIII ORTODOXIA euharistică a episcopatului este foarte clară: "un singur potir, un singur altar ca și un singur episcop ' Apostolii garantează transmiterea învățăturii și continuitatea ei, dar mai ales și înainte de toate ei garantează viata harică De aceea comuniunea doctrinară cu apostolii și participarea la frângerea apostolică a pâinii sunt semnul distinctiv, "atributul" Bisericii lui Dumnezeu la Ierusalim (Fapte , ) Aspectul trinitar al ecleziologiei Viziunea ortodoxă ește condusă de categoria asemănare-partici-pare Pornind de la imaginea cerească, ea construiește pe dogmă nu numai ecleziologia, ci și etica și întreaga filosofie socială Acestea sunt aplicări foarte concrete ale adevărurilor dogmatice la viata socială ? Problema crucială a tuturor timpurilor: unul și multiplul, persoana și societatea, nu poate niciodată să-și găsească dezlegarea decât numai în depășirea omenescului, în ordinea harului Fată de neputința forțelor naturale, numai chipul lui Dumnezeu unul și întreit, în același timp, ni se înfățișează ca normă Creștinătatea este chemată să reproducă în existența sa realitatea divină: "Omul a primit porunca să ajungă dumnezeu prin har" (Sfântul Vasile) , iar creștinismul este o "imitare a naturii divine" (Sfântul Grigorie de Nisa) Chiar Regulile apostolice (canonul ), când vorbesc de structura Bisericii, precizează norma sa: "pentru ca (în această structură) Tatăl, Fiul și Sfântul Duh să fie preamăriți"; unitatea feluritelor ipostase omenești în singura fire omenească recapitulată în Hristos Biserica absolută a Treimii dumnezeiești se arată astfel în imaginea normativă a Bisericii oamenilor, "comunitate de iubire reciprocă" : unitatea în multiplicitate Dogma Sfintei Treimi între Ființa întreită și neant, nu există un alt principiu de existentă decât principiul trinitar, afirmă părintele Florenski , și de aceea gândirea umană care primește revelația se răstignește ca să se nască Filadelfieni si A se vedea Mgr Antoine, L'icfee morale des dogmes, Paris , libr H Welter Sfântul Grigorie de Nazianz, In laudem Basilii Magni, or , cf ; P G , A De professione christiana; P G , C Homiakov, Quelques mots par un chr£tien orthodoxe sur les communions occidentales, Paris, Colonne et Affirmation de la Ѵёгііё ECLEZIOLOGIA din nou în unica lumină trisolară a adevărului Aceasta este în mod radical transcendentă oricărui concept filosofic Dumnezeu "identic monadă și triadă" este deasupra numărului matematic: nu putem socoti sau număra Persoanele dumnezeiești Treimea dumnezeiască este "necantitatiyă" Iată un fapt simptomatic: dintre toate ereziile, erezia trinitară era pedepsită cu cea mai mare severitate, pentru că ea submina însăși temelia oricărui adevăr Rațiunea tinde în mod firesc totdeauna să reducă misterul Trinității sau la unitatea unei singure esențe cu cele trei moduri ale sale de manifestare (modalismul lui Sabelie), sau la cei trei dumnezei ai triteismului politeist Sfântul Grigorie Teologul refuză 'să iudaizeze cu ajutorul monarhiei divine, sau să elenizeze cu ajutorul pluralității divine" Treimea se afirmă dintr-o dată și din veșnicie ca "Cel ce este" (Existentul), unu și întreit în același timp, ea "orbește ochii și împrăștie peste toate nespusa sa strălucire" , iar orice idee de teogonie, de naștere a lui Dumnezeu, de evoluție a divinității în Treime este exclusă Filioque Ca metodă, teologia trinitară latină ia în considerație mai întâi natura una, ca să ajungă la Trei Persoane: amans, amatus, amor ; o oarecare metafizică a esenței le face să apară ca modurile de existență ale acestei unice naturi Fericitul Augustin ne demonstrează mai degrabă Trinitatea în Dumnezeu, decât un Dumnezeu treimic Tatăl și Fiul manifestă împreună unitatea care face să purceadă Duhul Sfânt, și tocmai Filioque separă Apusul de Răsărit Răsăritenii au în vedere înainte de toate cele trei Persoane, și apoi urcă la unitatea naturii, plecând de la ipostase distincte; modul propriu fiecăreia de a-și însuși natura una constituie conținutul lor Simbolul din Niceea și formula Botezului arată mai întâi și foarte lămurit cele trei Persoane Așa cum pe drept spune părintele de Râgnon: "Filosofia latină își înfățișează întâi natura în ea însăși și continuă până la persoană; filosofi^ greacă înfățișează mai întâi persoana și pătrunde apoi în ea ca să găsească Evagrie, Cent , - P G , C Triada filosofiei lui Plotin permite să socotești Unul, apoi Cuvântul și al treilea, Sufletul P G , - Fer Augustin, De Trinitate, VIII, D Stolz vede în aceasta o asimilare a esenței divine, fără să fie vorba de o relație a omului cu fiecare din Persoane The'ologie de la mystique, Chevetogne , pg A se vedea M Schmaus: Die psychologische Trinitaetslehre des heiligen Augustinus, ORTODOXIA natura Latinul consideră personalitatea ca un mod al naturii, pe când grecul consideră natura ca fiind conținutul persoanei" Pentru Răsărit, ipostasele condiționează în același timp unitatea și diversitatea în viata dumnezeiască, fiindcă unitatea nu vine din natură, ci din Tatăl - povctpxoț și дт]ут] - izvorul și principiul veșnicei perihoreze; "un singur Dumnezeu pentru că este un singur Tată" este afirmația fundamentală a Răsăritului Toată vigoarea teologiei Sfântului Grigorie Teologul se adună pentru a ne înfățișa monarhia Tatălui ca izvorul egalității desăvârșite a tuturor: "Dumnezeu, cei trei priviți împreună, fiecare este Dumnezeu din pricina consubstanțialității (cu Tatăl); cei trei sunt (un singur) Dumnezeu din cauza monarhiei" (Tatălui) - Sfântul loan Damaschin sintetizează astfel învățătura patristică ^'Persoanele sunt unite nu spre a se amesteca una cu alta, ci spre a Se conține una pe alta" - "ipostasele sunt unele în altele și există între ele o întrepătrundere fără nici o amestecare sau confuzie, în virtutea căreia ele nu sunt nici împărțite nici despărțite în substanță dumnezeirea este nedespărțită, așa cum în trei sori cuprinși unul în altul, ar fi o singură lumină printr-o întrepătrundere intimă" ; "Unul în toate lucrurile sunt Tatăl, Fiul și Sfântul Duh, afară de nenaștere, filiație și purcedere" în teologia capadociană ceea ce diferențiază ipostasele este relația de origine și toată arta teologiei patristice constă în a nu acorda nici o supremație esenței unice, asupra celor trei ipostase și să păstreze echilibrul perfect Făcând să purceadă Sfântul Duh din Tatăl și din Fiul {Filioqud), se accentuează unitatea naturii, căci Duhul, în cazul acesta, este purces din natura cea una a Tatălui și a Fiului Or, pentru greci, Fiul este născut și Duhul este purces de ipostasa Tatălui La catolici, principiul unității trece la natura comună, și Persoanele se reduc la simple relații în această unitate de esență; ele o diversifică, însă păstrează primatul unității asupra Persoanelor (pericolul cuvântului "Bunul Dumnezeu") Este aici o prea mare identificare între relațiile de opoziție, sau, mai bine-zis, între "opozițiile de relație" și ipostase, pe când relațiile indică, sau caracterizează Persoanele, dar rămân departe de a epuiza misterul fiecărei Persoane Etudes de tipologie positive sur la Sainte Trinitâ, I, Dionisie zice niȚotia ftsoxiq Tatăl - izvorul dumnezeirii, P G , B Acest cuvânt este gloria nepieritoare a Sinodului l Este introdus de Sfântul Atanasie pe care Sfântul Grigorie îl numește "ochiul universului", căci toti au văzut Adevărul cu ochiul care este cuvântul opoouoioc - consubstanțial P G , B P G , P G , D ECLEZIOLOGIA în acest fel, Filioque deplasează principiul unității ipostasei Tatălui spre natură, micșorează monarhia Tatălui și rupe echilibrul trinitar, egalitatea perfectă a celor trei Persoane în adevăr, doctrina Filioque sfărâmă monada întreită, în două diade: "Tatăl-Fiul" și "Tatăl-Fiul-Duhul" și micșorează Duhul în favoarea Fiului, căci numai El singur nu are nimic comun cu o altă Persoană Duhul Sfânt, dacă purcede din cei doi: Tată-Fiu, socotiți ca un singur principiu, transformă pe cele două Persoane într-o dumnezeire impersonală, într-o substanță matrice Reducerea Persoanelor la relația de opoziție ne face să vedem în Fiul o Deitas micșorată cu facultatea de a naște (numai Tatăl o are), iar în Duhul Sfânt această parte din Deitas este micșorată și cu puterea de a purcede (pe care o au în comun doar Tatăl și Fiul) îl înțelegem bine pe Duns Scott care se întreba cum se face că Duhul dătător de viată putea fi "o Persoană sterilă" Acesta este rezultatul substituirii relației pozitive a comuniunii, cu relația negativă de opoziție Formula latină Filioque apare în Spania (Sinodul din Toledo, în ) ca un argument folositor, pentru moment, spre a combate pe arieni, care contestau dumnezeirea lui Hristos, și ca atare să sublinieze consubstanțialitatea Tatălui cu Fiul Așa cum se întâmplă în orice polemică, coarda a fost întinsă prea mult, iar argumentul depășește și, prin aceasta, falsifică concepția dogmatică corectă Carol cel Mare a devenit marele promotor al doctrinei Filioque, care ar fi rămas o simplă tradiție în Spania Pentru scopuri politice, Carol cel Mare a convocat un sinod la , ca să excomunice Imperiul concurent al grecilor Un istoric catolic contemporan mărturisește: "Conferirea titlului imperial lui Carol cel Mare marchează intenția de a rupe cu Imperiul de Răsărit" Papa Leon al IlI-lea, în semn de protest și dorind cu înfocare să apere credința ortodoxă, a poruncit să se graveze pe porțile de bronz ale catedralei din Roma, pe două plăci de argint textul Crezului, în limba greacă și latină, fără nici un adaos Dar folosirea cuvântului Filioque s-a generalizat în Apus, iar Roma s-a înclinat în fața forței în , împăratul Henric al II-lea s-a încoronat la Roma și a impus ritul german al liturghiei, iar Crezul, interpolat cu Filioque, a fost cântat pentru întâia oară în catedrala Sfântul Petru din Roma Bizanțul, în fata acestei erezii mărturisite de patriarhul din Apus, a șters numele papei din rugăciunile sale liturgice (semn de ruptură) Ceea ce Răsăritul reproșează Apusului este mai puțin abaterea de la dogmă, cât actul schismatic, separatist, de a modifica textul sacru (cu toată interdicția J de Pange, Le Roi tres chrâtien, Paris , pg ; Y Congar, Neuf cents ans apres, l’Eglise des Eglises, Ed de Chevetogne, pg Cardinalul Humbert a reproșat grecilor, in documentul său depus pe Sfânta masă din altarul bisericii Sfânta Sofia din Constantinopol, că "au scos Filioque" din Crez! (A se vedea Dvornic, Le Schisme de Photius, Colecția "Unarn Sanctam", nr ) ORTODOXIA formală a sinoadelor de a o face), fără să se consulte partea răsăriteană a ceea ce era Una Sancta Acesta este marele păcat contra iubirii, împotriva însușirii iubitoare a Trupului, "un fratricid moral", după Homiakov Pentru gândirea discursivă, taina Treimii este inaccesibilă Trebuie "s-o preamărim în tăcere”, tăcerea apofazei Trebuie să facem o deosebire radicală între viața din iăuntrul dumnezeirii, în care Tatăl este singurul izvor veșnic și ipostatic al Fiului și al Duhului, și planul iconomic al manifestării în lumea creată, în care Fiul trimite pe Duhul Sfânt: "Vă voi trimite Duhul adevărului care purcede de la Tatăl" (loan , } "Astfel, Duhul este Bucuria veșnică a Tatălui și a Fiului, în care se simt bine laolaltă Această Bucurie este dăruită de cei doi celor ce o merită dar ea purcede la existentă numai de la Tatăl" în teologia trinitară, numele Tatălui, Fiului și Sfântului Duh indică relațiile de origine, fără să epuizeze însă realitatea unică a fiecărei Persoane Astfel, dacă noi spunem că Duhul Sfânt este iubirea și bucuria dintre Tatăl și Fiul, această funcție nu epuizează misterul Duhului Sfânt Deoarece manifestările simple sunt impersonale (cum este cazul monoteismului cu o singură ipostasă), pentru ca iubirea să fie cu adevărat comuniune, relația trebuie să se efectueze între termenii ipo-statici (Treimea dumnezeiască) Astfel, Tatăl naște pe Fiul și-Și manifestă esența Sa în ipostasa Fiului; tot așa El purcede pe Duhul Sfânt și-Și manifestă viața Sa în ipostasa Duhului Cuvântul âp^q, fiind rezervat în mod specific Tatălui, formula latină Filioque nu poate fi nicidecum concepută în gândirea răsăriteană Teologia ortodoxă deosebește clar planul cauzal intra-divin (al originii) și planul de manifestare extra-divin (de viată, de revelație, de mărturie în lume) Singur Tatăl este principiul cauzal, monarhos El este Tată, izvor, principiul existentei și unității divine (enosis-ul Sfântului Grigorie de Nazianz) început absolut, El este și principiul perihorezei (circumincesiunii) , al acestei "veșnice iubiri în mișcare" , o mișcare circulară a vieții divine care pleacă de la Tatăl, se manifestă și vorbește în Fiul prin dinamismul Duhului Sfânt, ca să intre din nou în adâncul Tatălui: este nașterea eternă și purcederea eternă în act, care izvorăsc din Tatăl și se reîntorc la El Sfântul Grigorie Palama, P G , Citat de Jean Meyendorff, "La Procession du Saint-Esprit chez le Peres Orientaux", în Russie et Chr£tient t , nr - P G , B Sfântul loan Damaschin, De fide orthod ; P G , Divin, nomin , P G , A ECLEZIOLOGIA Dacă Duhul Sfânt purcede din veșnicie din Tatăl prin purcederea de origine, el purcede de asemenea prin Fiul, dar numai în singura purcedere de manifestare Duhul Sfânt ia întreg conținutul Fiului ("El va lua din ce este al Meu și vi- va vesti", loan , ) Dar Duhul Sfânt îl manifestă și El pe Fiul, într-un anumit sens îi dă existenta, viata, mereu în planul manifestării, revelației; de aceea "nimeni nu poate să zică "lisus este Domnul" decât prin Duhul Sfânt" (I Corinteni , ) Fiul iubește pe Tatăl, iubirea Lui trece la "aspirarea vieții", la Duhul care o duce și o dă Tatălui și, Întorcându-Se, Duhul Se odihnește în Fiul ca pecetea iubirii Tatălui Crezul aduce o lămurire importantă: Hristos-Dumnezeu-Omul, "născut de la Duhul Sfânt și din Fecioara Maria" Duhul Sfânt indică aici prezenta Tatălui, care singur naște, și în același timp, îngăduie să zicem că Fiul S-a născut iâ, cu ajutorul, prin și pentru Duhul Sfânt Tot așa și la Bobotează, Duhul Sfânt, în formă de porumbel, coboară deasupra Fiului chiar în momentul revelației paternității Tatălui: "Tu ești Fiul Meu preaiubit" (Luca , ), "Eu astăzi Те-am născut" Duhul Sfânt este aici porumbelul, suflarea veșnicei nașteri, a paternității; El redă mișcarea prin care Tatăl Se duce spre Fiul Aspectul hristologic La întrebarea Cur Deus homo, Sfântul Irineu răspunde prin cunoscuta sa doctrină despre recapitularea totului în Hristos, al doilea Adam care înglobează în el întreaga ordine a lumii Reluată de Sfântul Atanasie, ea va ajunge însăși inima gândirii patristice din Răsărit; Hristos, Dumnezeu adevărat și om adevărat - de o ființă cu Tatăl - în dumnezeirea Sa, de o ființă cu oamenii în omenitatea Sa, S-a făcut ceea ce suntem noi, ca să devenim ceea ce este El Variante, Psalmul , Dacă urmărim concepția apuseană despre Filioque până la limita îngăduită pentru ortodoxie, putem spune că Tatăl dă Fiului energia de purcedere, dar nu cea de origine, ci aceea de manifestare Dar în acest caz, echilibrul absolut ai Trinității arată că Tatăl dă Duhului Sfânt energia de paternitate care, tot așa, nu este cea de origine, ci aceea de manifestare Duhul Sfânt este purces de Tatăl (originea) pentru, în, cu, cu ajutorul, prin Fiul (manifestare), iar această diadă cheamă o altă diadă corespondentă: Fiul este născut de Tatăl (origine) pentru, în, cu, prin Duhul Sfânt (manifestare) 'Ek zoo Пасрдд oui cov Tioo corespunde cu ек rov Патр o g Sia țov Пѵеѵцатод Filioque, dar numai un Filioque de manifestare, se echilibrează prin Spirituque, tot numai de manifestare Acest echilibru ar suplini neajunsul formulei Crezului de la Niceea, în care dumnezeirea Duhului Sfânt nu este îndeajuns de lămurită Sfântul Irineu, Adversus haereses; Sfântul Atanasie, De incam Verbi, cap ; Sfântul Grigorie de Nazianz, Poem dogm X; Sfântul Grigorie de Nisa, Огайо catech XXV ORTODOXIA Nu se va pune niciodată accentul pe împăcare, iertarea păcatelor, satisfacerea dreptății dumnezeiești, ci pe restaurarea chipului, renașterea noii făpturi în Hristos "Prin El, ni s-a dat din nou demnitatea ființei noastre" (Sfântul Grigorie de Nazianz) Hristos a reluat ceea ce căderea întrerupsese - comuniunea îndumnezeitoare - și a aruncat cea mai puternică lumină asupra adevăratei naturi omenești: "lisus reprezintă ca tip (arhetip) ceea ce suntem noi" "Ne întoarcem, zice Nicolae Cabasila, la ceea ce a fost punctul nostru de plecare" -"aruncăm veșmintele de piele, ca să îmbrăcăm mantia împărătească" (ritul dezbrăcării din slujba Tainei botezului), "renunțăm la o existentă ca să ne îmbrăcăm cu alta” Firea omenească, slabă în puterile sale naturale, după ce a fost înălțată de mâna puternică a lui Hristos și-a redobândit ceea ce pierduse și se îndreaptă spre status naturae integrae: "Omul este o făptură, dar a primit porunca să devină dumnezeu" Sfântul Maxim ne arată acest Răsărit spre care se îndreaptă totul: "Cel ce cunoaște taina Crucii și a Mormântului Cel ce pătrunde și mai departe și este intrat în taina învierii află scopul pentru care Dumnezeu a creat toate lucrurile la început" ПаѲсЗѵ ©eog, "Dumnezeu cel ce suferă" (Sfântul Grigorie de Nazianz), Mielul adus jertfă măsoară pentru noi toată adâncimea amețitoare a căderii, cum zice Sfântul loan Hrisostom: "ne trebuiau viața și moartea unui Dumnezeu ca să trăim" Taina iubirii dumnezeiești - pe care n-o putem cinsti decât în tăcere, nimicește, așa cum spune Nicolae Cabasila întreitul obstacol pe care l-a pus voința pervertită între Dumnezeu și om: moartea, păcatul și natura autonomă Apariția cea plină de strălucire a Mântuitorului "nu este opera naturii, ci un mod de condescendență iconomică" (după Sfântul loan Damaschin) , o preauimitoare dumnezeiască iubire de oameni (după Dionisie) ; instrumentul ei, crucea, "semnul negrăit al Treimii" (slujba Sfintei Cruci), ne conduce la mormântul pecetluit, unde se împlinește taina mântuirii Așezat de-a dreapta Tatălui, Hristos păstrează neamestecată și nedespărțită firea noastră omenească introdusă în mărirea dumnezeiască în Taina euharistică, "înrudirea noastră de sânge" cu Hristos afirmă comuniunea perfectă a neamului nou al adamitilor "hristificați" Maxima patristică "ce n-a fost asumat nu a fost Orat , , XXXVI, La Vie en Jesus-Christ, pg , ' Cuvântul Sfântului Vasile istorisit de Sfântul Grigorie de Nazianz (P G , A) P G , AB Ca si Sfântul Grigorie de Nazianz, Or , cf ; P G , La vie en Jâsus-Christ, pg P G , A P G , C ECLEZIOLOGIA mântuit" subliniază cu o mare vigoare realitatea supremă a lui Hristos -Dumnezeu și om în întregime Către întreaga iconomie a mântuirii se înclină această unire a celor două firi divine și umane - plan al Sfatului celui veșnic al lui Dumnezeu; lumea a fost creată pentru întrupare Mielul Apocalipsei este alfa și omega lumii și a creației dumnezeiești (ca și la Efeseni , } - "Cel necuprins se cuprinde și ceea ce este mărginit se întinde până la măsura nemărginitului" (Sfântul Maxim) "Cuvântul S-a făcut trup" și "Mielul adus jertfă de la întemeierea lumii" este răspunsul divin prin jertfă la orice întrebare asupra teodiceii Dogma Sinodului de la Calcedon proclamă: "Un singur și același Fiu Domnul nostru lisus Hristos, desăvârșit în dumnezeire și desăvârșit în firea omenească, Dumnezeu adevărat și om adevărat , care se face cunoscut in două firi fără amestecare, fără schimbare, neîmpărtite și nedespărțite unite într-o singură persoană sau ipostasă a Fiului" Taina este puternic pusă în relief prin forma apofatică, negativă a celor patru cuvinte: коиухтас,, Ьлр€кта>$, & іаірета> tx: амшп o n»» »sahnb ЖЛ țțdftjiyjl'x’ :; ijc-siq ri ;t-y эі >i :Jf; • ' iq Э Ш juisî ■ • ; ; k -ț , бі’ ІГС л Л sJ ,'М*ті?гп Э& «ai ■ ?& oi(,i i? * «iq "Ал,' '-л хСГл i іЬэттЬГ ;'? ' •' : '' tv »' s v /; ,r șgtfȘi» л ■:■/ ;n :; ' j + tTCrfSjft-' fi , fer- ■>!! Іірхі Ц, •■ ЭІвЗ’і ii' ■■ : Aiv ■ : tj v?s tv x; *-,V-Ui ? х’у ■ SiM/h : ^»Cj? *•• » * q')>nub- ■îlty i': !■' A; '! :' j; î ? i • "-)■'■ '• ; ' Jc mi }n ?■■; »f ■■ijitfah ■ (Șii чѵ/-' : -rti?țA ч- ii*’'’*'«•:• : aștrii ■■; ?: '•- S ■ L' > t£i 'xxa : • ’ ' Л‘ ’ : ' L гхгяккЬ r UA • :«>Л ' q> ■?' ; Хл оѴ i ;К ед: і гу fi «к,- fe *: ■»»;■' х твсЛі- f Г- j» >+i« L i-,пчй£ s: io; or s ■: t » - •»f "■ ‘ I- ■ -' >■ - - ' rV-: ■ утл' ■ r ■,•■ ‘ isr vx iha '' ІІЬ Л-Х-! - •'-■■■ i? S-:' ; ' M (УЙГ,;; ; •AiS'- - ir■-•■ ■ ; ;>•■■■-•, jiiWC ' 'Sx T’f!'! г -ч -:г! ?■ ■Ы Ц- / и ' s " ii?S ' jiîQSU ч ч S-J „' c г! -• ■•Л: I A • /: ' jOStA f j" К■ іб ^ ■ » t, <>•»; ; î Ci > г ;ilî , \ i -jc ■ ta?« ■ jiip C- , • ■•SjKs jfi?!»)'» xs ' • ■• • s X? !'V ‘i -, !•■■■ r;s’-î fi-rirfi’ ■: ' Й bs! ■ s' xc n*»: i '• •țiîW-'Â' ' iX! ■ -, X- «sv»j«t AX; чьч*> uan >' Ійгѵ ' -'ЧПЧ : >r ; -u il JWV -I-ț •- <> ■ I ' • * • ■ ■ •!> " ■ i, tl' Й Partea a treia CREDINȚA BISERICII CAPITOLUL I CAPITOLUL I Dogma Cuvântul grecesc Soypa înseamnă adevăr indiscutabil; în Fapte, dogmele sunt "hotărârile" luate de apostolii și bătrânii din Ierusalim (Fapte , ) Pentru Părinți, dogmele exprimă "învățătura Domnului și a apostolilor" Sevă de viată făcătoare a Scripturilor, orice dogmă trebuie să se reazeme pe textul sfânt și să justifice astfel această expresie a Părinților: "dogmele dumnezeiești", "evanghelice" "Stâlp și temelie a adevărului" (/ Timotei , ), Biserica mărturisește dogmele și ne încredințează că sunt revelate, de unde și numele de "dogmele Bisericii" Dogmele sunt adevăruri cu o valoare absolută, ele sunt elementele constitutive și normative ale credinței: regula de credință Canonul întâi al Sinodului al IV-lea proclamă: "Cel care nu primește și nu mărturisește dogmele credinței să fie anatema: excomunicat" Când cineva se desparte de mărturisirea comună, se trezește deodată în afară, își dă seama el însuși că nu mai face parte din Biserică Acesta este înțelesul anatemei, care nu este nicidecum o pedeapsă (deoarece nu poți să-l pedepsești pe cel ce este în afară de Biserică), ci o proclamare a rupturii care s-a produs: "Acești oameni se osândesc ei înșiși" (Tit , ) Cu toate acestea nu este nici acel "herem" iudaic, blestemul activ; odată ce s-a constatat ruptura, Biserica se roagă: "Treime Sfântă! Fă-i să se întoarcă la împărtășirea adevărului Tău celui veșnic" întărite cu sângele martirilor, dogmele se referă numai la chestiunile de viață sau de moarte, așa cum se spune Ia sfârșitul Evangheliei Sfântului loan: nu s-au scris toate, dar ceea ce a fost descoperit este de ajuns ca să fie cineva mântuit, este, "unicul necesar" al împărăției De aceea când un neofit intră în Biserică* mărturisește simbolul credinței și spune "Crezul", iar un candidat la demnitatea episcopală mărturisește credința ortodoxă sub o formă explicită și completă Pe de altă parte, în fata valurilor crescânde ale învățăturilor greșite, Biserica a trebuit, de la începutul existenței sale, să apere puritatea și integritatea tezaurului Sfântul Ignatie, Magn XIII ORTODOXIA dogmatic și să opună oricărei erezii consensul scaunelor apostolice Cu toate acestea, dacă teologia trinitară a Fericitului Augustin a progresat în Apus, de la început, cu cea mai mare încredere în inteligenta omenească, dimpotrivă, gândirea grecească se adâncește în tăcerea apofa-tică în fata Misterului Capadocienii apără formula dogmatică, fără să o expliciteze; ei nu vorbesc de taina trinitară decât în operele lor polemice Sfântul llarie exprimă perfect această necesitate: "Răutatea ereticilor și a defăimătorilor ne silește să facem lucruri neîngăduite, să ne cătărăm pe vârfuri de neajuns, să vorbim despre subiecte de negrăit, să căutăm explicații nepermise Ar trebui sâ fie de ajuns să împlinim numai cu credința ceea ce am învățat, adică să ne închinăm Tatălui și odată cu El să-L cinstim pe Fiul și să ne umplem de Duhul Sfânt Dar iată că suntem siliți să folosim cuvântul nostru smerit pentru taina cea mai cu neputință de cuprins și grăit Greșeala altora ne aruncă și pe noi înșine în alta, aceea de a expune hazardului unei limbi omenești tainele pe care ar fi trebuit să le ascundem în religia din sufletele noastre" Sfântul loan Hrisostom spune că din pricina slăbiciunii noastre avem Evangheliile scrise, deoarece venirea lui Hristos este de ajuns să-i schimbe pe toți oamenii și să-i pecetluiască pentru totdeauna Cu toate că delimitează adevărul și minciuna, dogma are întreaga ei capacitate pozitivă de afirmare Din "memoria" harismatică a Bisericii vin cuvintele inspirate pentru a circumscrie corect tainele Cuvântului Pe lângă poezia liturgică și cuvântul metaforic al omiliilor, Biserica creează limba metalogică, antinomică a dogmelor înzestrate cu o precizie uimitoare Nu este nici o dată vorba de filosofie pură, chiar religioasă, pentru că dogmele nu se întemeiază pe idei, ci pe realitățile divine și conturează o "icoană" verbală sesizând "cuvântul lăuntric" așa cum icoana surprinde "forma lăuntrică" în raport cu logica și cu gândirea, orice dogmă este simbolică; totalitatea dogmelor constituie simbolul credinței, sinteza antitipurilor realităților existente Aspectul apofatic al dogmei Atunci când mărturisim o dogmă, trebuie să avem totdeauna în vedere principiul teologiei apofatice Orice afirmație omenească este și o negație a ei însăși, pentru că ea nu ajunge niciodată la realitatea ultimă, este dincoace de plinătate, și tocmai această incapacitate totală duce la negarea ei însăși "Omul nu poate să Mă vadă, și de M-ar vedea ar muri" (Exod , ), înseamnă pentru Sfântul Grigorie de P G , B CREDINȚA BISERICII Nisa pericolul mortal de a limita pe Dumnezeu prin definiții omenești "Cugetele Mele nu sunt cugetele voastre căile Mele sunt înalte, mai presus de căile vostre" (Isaia , - ), iar "nebunia pentru Dumnezeu este mai înțeleaptă decât înțelepciunea oamenilor" (/ Corinteni , ) Cel "cu totul altul" al lui Dumnezeu nu are o scară de comparație: în transcendenta Sa radicală, El este deosebit de lume în totalitatea sa și fără nici o excepție Dar pe de altă parte, Dumnezeu transcende, în manifestările Sale, propria Sa transcendență Harul revelează limitele creatului, pe care el însuși le depășește imediat, tocmai pentru că este har, dumnezeiască iubire de oameni Sfântul apostol Pavel ne învață că "Dumnezeu nu este decât da" Da-ul omenesc se plasează în lăuntrul acestui "da" dumnezeiesc la întrupare, și acesta este da-ul teandric al lui Hristos, "înțelepciunea lui Hristos", locul înțelepciunii lui Dumnezeu Astfel cugetările omenești sunt nepotrivite, pentru că orice cuvânt omenesc este contradictoriu prin faptul că depășește neîncetat ceea ce exprimă (orice gândire enunțată, fixată, obiectivată este o minciună prin sărăcia ei) "Coincidența contrariilor" nu se efectuează decât în Dumnezeu De aceea dogmele nu sunt chiar "cuvinte omenești", legea identității și a contradicției nu este normativă aici, ea nici măcar nu este aplicabilă Astfel, Dumnezeu este Unul și întreit în același timp, dar El "nu este nici triada și nici monada,așa cum le cunoaștem noi prin numere” ; cele două firi se unesc într-o singură ipostasă dumnezeiască a lui Hristos; nu mai este apostolul Pavel, ci Hristos trăiește în el; din toate se vede că nu este același sau altul, ci același $i altul deodată în această lume a evidentelor pure, tertium este totdeauna datur, dar ca să-l înțelegem trebuie să trecem prin metanoia evanghelică Pe planul cunoașterii, aceasta înseamnă o schimbare intelectuală în sensul cel piai puternic al cuvântului și care coboară până la rădăcinile tuturor facultăților sufletului nostru Harul primit la botez ne ajută, el restaurează "chipul" și în felul acesta condiționează metoda isihastă în aspirația sa spre restaurarea integrității naturii adamice, a receptivității sale deschise în întregime la răspunsul necreat Lucrarea esențială a isi-hasmului, interiorizarea, se înfățișează ca întoarcere în sine, o reintrare în sine, o enstază, pentru a înțelege prin această purificare (catharsis ascetic) ceea ce a fost creat și rămâne "afundat în negura patimilor" (Sfântul Simeon), "strălucirea supranaturală a sufletului nostru" (Sfântul Grigorie Sinaitul) și originala noastră "identitate cu lumina cerească a Arhetipului nostru nestricăcios" (Sfântul Macarie) Transcendenta neapropiată a lui Dumnezeu - alteritatea dumnezeiască absolută - înlătură radical orice coincidență sau identificare panteistă și chiar panenteistă a sufletului și a Dumnezeului religiilor ori Dionisie, Div nom , ; P G , C ORTODOXIA entale Totuși Dumnezeu personal, și tocmai pentru că este personal, Creatorul omului după chipul Său, nici nu absoarbe și nici nu micșorează sufletul, ci îl îndumnezeiește prin prezenta Sa Harul este un scop pe care nu- atingem niciodată și el nu presupune nici un amestec, chiar la limitele sale De aceea metanoia prin puterea sa de pocăință, distruge înainte de toate aspirația luciferică la o stare similară ființei dumnezeiești "Epectaza" - tensiune - a Sfântului Grigorie de Nisa este un avânt al credinței care depășește timpul și face să străbați chiar eternitatea fără să te oprești vreodată sau să te saturi Evagrie Ponticul a exprimat admirabil marele adevăr al isihasmului, astfel: Dumnezeu este izvor și Scop al oricărei cunoașteri pentru că este Incognoscibil și singur Inteligibil Dar ca și lui Moise, Dumnezeu nu îngăduie să fie văzut decât refuzând vederea Lui Inteligenta logică nu poate să-L înțeleagă pe Dumnezeu decât prin "concomitențele inteligibile" Or modul fundamental al greșelii este "identificarea prematură" Intelectul unit cu inima si readus astfel la puritatea sa preconceptuală depășește rațiunea discursivă (dianoia), părăsește armoniile judecăților (metoda scolastică) și postulează supraînăltarea la niște nivele mereu mai adânci decât el însuși, până ce devine el însuși "locul lui Dumnezeu" Orice reușită este mai puțin actul inteligentei cuprinzând și pătrunzând obiectul său cât actul lui Dumnezeu care pătrunde inteligenta și o face deiformă, si prin aceasta, adică prin adevărul care o depășește, aratând-o că este fără început și fără sfârșit Dar ea nu subzistă în funcția de a contempla Neînțelesul, decât in măsura în care ea se depășește și nu-și mai aparține deloc Deus abbconditus este de neajuns nu din cauza cunoștințelor noastre mărginite, ci in El însusi-, așa este natura libertății dumnezeiești,ca în ultima analiză să rămână tainică, nemărginită, transcendentă Acesta este pentru noi întreg sensul deosebirii dintre Ființa inaccesibilă și Energiile necreate dar participabile Sinteza dintre inferioritatea mintii omenești, unde întâlnește Mintea, și transcendența absolută a lui Dumnezeu, esențialul experienței mistice corecte, nu este o sinteză speculativă, ci lucrătoare, iar antinomia conceptuală ireductibilă este păstrată: "datorită acestei necunoașteri care cunoaște tocmai dincolo de orice înțelegere" Dumnezeu nu este Unul plotinic, nici Unul, nici Multiplul, ci Unul și întreit în același timp Dumnezeu-Monadă și Unitate al lui Origen nu este decât absolutul filosofilor "Noi putem să ajungem la Dumnezeu, nu la ceea ce este, ci la ceea ce nu este El" După Origen, căderea îngerilor s-a datorat închipuirii lor că s-au săturat, săturârii lor de bine, nevoii lor de schimbare Despre principii I, , Sfântul Grigorie de Nyssa, De vita Moysis Ei Schwarz, Der Irrtum in der Philosophie, Milnster, Sfântul Dionisie, P G , CREDINȚA BISERICII (Clement Alexandrinul) Dumnezeu fiind "mai presus decât ființa însăși" (loan Damaschin), cuvintele noastre nu se aplică decât la "ceea ce înconjoară" pe Dumnezeu Numai harul Iubitorului de oameni lucrează o întâlnire adevărată între Dumnezeu, Care coboară în "numele" Lui, în lucrările Lui, și omul care se înaltă în "uniri" în această lumină, dogmele apar în adevărata lor semnificație: forma lor negativă face relativă once teologie a conceptelor, de fapt "teologie a simbolurilor", iar pe de altă parte, forma lor pozitivă postulează schimbarea metanoia mintii omenești în fața întunericului, irizări ale luminii dumnezeiești Sfântul Simion Noul Teolog ne învață că, în cele din urmă, teologul este îndreptat spre "teologia nespuselor tăceri", spre Liniștea plină de Cuvântul; dogmele - cuvinte dumnezeiești - o descoperă și indică drumul urcărilor Evoluția dogmelor Cu era apostolică, revelația s-a închis, dogmele nu adaugă nici un conținut nou Scripturii Nu există nici un progres dogmatic substanțial, ci numai o alegere a formulării adevărurilor consemnate în Biblie Așadar evoluția constă numai într-o explicare și o precizare, într-o dezvoltare a germenului Sfântul Vincent spune precis: "învață aceleași lucruri pe care le-ai invătat și tu Vorbește într-un fel nou, dar nu spune noutăti" Enciclica patiarhilor răsăriteni, din , confirmă: "La noi nu s-au putut introduce inovații, nici de patriarh, nici de sinoade; pentru că trupul întreg al Bisericii vrea ca dogma să fie veșnic neschimbată si conformă cu cea a Părinților" La unii teologi apuseni, deosebirea precisă dintre epoca apostolică a dogmelor și timpurile post-apostolice ale interpretărilor se pierde in principiul "adevărurilor ascunse" După ei, dogmele pot să conțină "implicit" adevăruri noi Or, textul din Galateni , : "dacă noi înșine, sau un înger din cer v-ar vesti o altă Evanghelie decât aceea pe care v-am vestit-o, să fie anatema'", este categoric Tot astfel și Părinții Sinodului al V-lea ecumenic declară: "Noi păstrăm aceeași credință pe care Domnul lisus Hristos a transmis-o apostolilor Săi și prin ei Sfintelor Biserici și pe care Părinții și dascălii au transmis-o poporului" "Cel care adaugă sau taie ceva din învățătura Bisericii să fie anatema", zic Părinții P G A P G , B Common I, Poporul lui Dumnezeu în întregimea sa, în care intră și ierarhia Mansi, t XL ( ), c - -Oi todoxia ORTODOXIA Sinodului al Vll-lea Dogmele sunt "analiza a ceea ce a fost spus", spune și Sfântul Irineu Biserica "alcătuiește dogmele sale cu ajutorul cuvântului duhovnicesc, ceea ce pescarii cei simpli (apostolii) învățau cu cuvinte simple" Formule care conțin accentele eternității, ele reunesc noțiuni - limite și zugrăvesc icoana verbală a adevărului Eforturile eroice ale Părinților martiri arată că dogmele sunt cuvintele crucificate: "Judecata judecății", unde înțelepciunea lui Dumnezeu și-a făcut lăcaș Biserica ne inițiază în gândirea sa eonică din trecut prin epicleza universalității: "Părutu-s-a Duhului Sfânt" Cărțile simbolice Ortodoxia nu are "cărți simbolice" Professio fidei tridentinae, cele ” Articole" ale anglicanilor, Formula concordiae a luteranilor, acea Confession a Reformaților sunt roadele târzii ale epocii Reformei și Contra-Reformei din Apus Ele sunt o dovadă a frecventei confuzii care se face între dogme și interpretarea lor pur teologică, scolastică, și vădesc tendința periculoasă de a impune un sistem teologic normativ (augustinism, nominalism, tomism, integrism, fundamentalism) Ortodoxia apără și îngăduie cea mai mare libertate a părerilor teologice în limitele tradiției unice Biserica depășește orice școală, dar, în același timp le cuprinde pe toate Dar nici un fel de text, în afară de definițiile dogmatice ale sinoadelor, nu poate pretinde vreodată că are valoare "simbolică" Dogma este de-ajuns și, în calitatea ei de cheie a învățăturii, înlătură orice monotip sau "linie generală" în teologie Ortodoxia are următoarele texte propriu-zis dogmatice: ) Crezul Niceo-Constantinopolitan Sinodul al treilea ecumenic (canonul ) interzice să avem vreo altă mărturisire de credință, sau să ne atingem cumva de textul socotit sfânt Sinodul al doilea (canonul ) redactase definitiv textul simbolului de credință și-l proclamase ca text de care nu ne putem atinge Sinodul al patrulea și al șaptelea întăresc solemn aceste canoane Textul simbolului niceo-constantinopolitan a înlocuit toate simbolurile locale Roma a venerat mai departe vechiul ei simbol de la botez, numit "simbolul apostolilor", care a rămas Crezul catehetic occidental, dar care nu a fost folosit în Răsărit Mitropolitul Marcu din Efes nu i-a recunoscut originea apostolică, la sinodul de la Florența, și Adv haereses I, , Slujba celor Trei Dascăli în teologia rusă, spre exempltlp Tareiev, Mitrcrpolitul Antonie, Păr S Bulgakov, Ternavțev reprezintă lumi de gândire foarte personale CREDINȚA BISERICII așa cum se înfățișează în redactarea lui actuală se pare că aparține sec IV, fiind simbolul baptismal al Romei ) Definițiile dogmatice ale celor șapte sinoade ecumenice ) Textele dogmatice ale celor nouă sinoade locale și ale "Instituțiilor apostolice" primite și confirmate la Sinodul al șaselea (canonul ) și la al șaptelea (canonul ) ) Textele sinoadelor din Constantinopol, din și , și cele din secolul XIV ( - ) cu privire la doctrina Sfântului Grigorie Palama despre lucrările dumnezeiești Mai putem menționa și textele venerate, dar fără puterea de constrângere a dogmelor: Simbolul Sfântului Grigorie Taumaturgul (sec III) cu doctrina trinitară expusă lămurit (acest simbol a primit acordul Sinodului al șaselea, canonul ); simbolul Sfântului Atanasie, numit "Oricine" (din sec V; textul latin conține Filioque)-, mărturisirea de credință a Sfântului loan Damaschin; mărturisirea foarte precisă a credinței ortodoxe pe care o face episcopul, când este hirotonisit în fine, unele texte de natură dogmatică, respectate dar fără vreo autoritate normativă: Mărturisirea lui Petru Movilă, puternic impregnată de teologia latinizantă a Kievului, din sec XVII și XVIII ; Mărturisirea patriarhului Dositei al Ierusalimului, primită de Sinodul din Ierusalim, din ; ea a fost trimisă Bisericii anglicane și Sinodului Bisericii rUsești, cuprinsul este de natură polemică (contra teologiei Reformei); Catehismul cel mare al Mitropolitului Filaret al Moscovei, primit pentru învățământul din școli (redactarea definitivă a fost aprobată de sinod, în anul ) Simbolul credinței De la început, trebuia să se extragă ceea ce era esențial din tradiția orală, iar mai târziu din cele dintâi scrieri, ca să se formuleze un text normativ al credinței și o regulă care să răspundă trebuințelor catehizării Trebuia găsită axa mesajului, inima lui , care să mărturisească despre originea sa apostolică și, în fata textelor locale, să-l înzestreze cu autoritatea tradiției universale Conținutul normativ trebuia să stea la A se vedea: Dom Connolly, S Augustin, Sermones de Symbolo, în grecește și în latinește, la Kimmel, lenae ; traducerea nouă în "Orientalia Christiana', voi X , nr , Roma-Paris, Reformatorii an reproșat simbolurilor că nu conțin "justificarea prin credință" ORTODOXIA același nivel cu Noul Testament Astfel, Tertulian pune originea formulei botezului în Hristos însuși și o numește "jurământul pe drapelele creștine" A apărut chiar o legendă cu contribuția directă a celor doisprezece apostoli la textul Crezului Sfântul Irineu vorbește de "regula adevărului" pe care un neofit o primește la botez, ceea ce dovedește deja existenta unei liturghii a botezului Curând orice botez este precedat de traditio et redditio symboli sub forma unui chestionar la botez - care efectua o integrare de fide Afară de aceasta, chemarea Numelui constituia formula curentă a exorcismelor, iar la mărturisirea cetățenească Kupioț Katcrap, Biserica răspundea prin gura martirilor cu Kvptoc; Xpicrtot; Misiunea Bisericii cerea din partea lui o mărturisire absolut precisă: "un singur Tată un singur Domn, lisus Hristos" (/ Corinteni , ) Mărturisirea hristologică sau bipartită presupune totdeauna mărturisirea completă trinitară Aceasta nu apare ca o încoronare a unei evoluții progresive, ci este subînfeleasă chiar de la început Desigur, în Simboluri, hristologia este partea cea mai dezvoltată, deoarece hristologia răspunde faptului central al întrupării, care ne aduce revelația deplină Dar formula trinitară, ajungând dominantă, reînviază particularitățile locale ale vechilor formule și arată norma Teologia răsăriteană, mult mai sintetică, afirmă în doxologiile și în liturghia sa predominarea clară a numelui Sfintei Treimi "Nespusele suspine" ale vierii creștinești nu se opresc nici la Hristos nici la Duhul Sfânt, ci sunt duse mai departe înaintea Tatălui, căci acesta este sensul precis al "memorialului” liturgic Adv Praxeam Constituțiile Apostolice, VI, Legenda a fost spulberată de umanistul Laurențiu Valla, Erasm; a se vedea și lucrările mai noi ale lui Caspari si Kattenbusch ( ), Oscar Cullmann, Las premieres confessions de la foi chretienne Paris, ; J N Kelly, Early Christian Creeds Adv haereses, , , După sinodul de la Lion, din , nu există decât o singură revărsare a harului, harul lui Hristos al cărui Duh este Duhul Sfânt Pentru Răsărit, harul Fiului ne duce la harul Duhului Sfânt și la lucrările îndumnezeitoare care vin de la Sfânta Treime Ortodoxia este absolut triadocentrică CAPITOLUL II Sarcina dogmatică a Sinoadelor și moștenirea lor Aruncând o privire retrospectivă asupra tuturor sinoadelor, vedem că ele zugrăvesc icoana dogmatică a revelației Unitatea profundă a acestei viziuni are, totuși, accente deosebite Importanta primordială revine definiției consubstanțialității Fiului cu Tatăl,de la Sinodul de la Niceea, dogmei de la Calcedon, a unității celor două firi în ipostasa dumnezeiască a Cuvântului, precizării sinodului din sec XIV, de la Constantinopol, privind doctrina palamită despre lucrările divine îndumnezeitoare Ca să ne facem o idee corectă despre dezvoltarea conștiinței dogmatice trebuie să luăm în considerație fondul împrejurărilor istorice din care se desprind ele, ca și distanta enormă dintre dogmă, adevăr cristalizat, definit și proclamat, și teologia epocii în care s-a pus problema dogmatică Părinții au intrat în dialog cu ereticii și, prin lucrarea credinței lor care a mers până la martiriu, s-au îndreptat spre ivirea adevărului De la început, în centrul discuțiilor s-a situat întruparea sub aspectul ei soteriologic: Cur Deus Homo? - pentru ce Dumnezeu S-a făcut om? Aceasta este întrebarea de viată sau de moarte, adică o teologie a mântuirii în plină dramă și în plină istorie Taina aceasta este înainte de toate hristologică, fără să fie cu toate acestea pan-hristică Punctul de plecare al acestei gândiri își are originea în unele teologii stângace, care căutau să împace monoteismul moștenit din Vechiul Testament cu credința în dumnezeirea lui Hristos, iar Hristos apărea ca un om adoptat de Dumnezeu (Teodat, Artemon, iar mai târziu Pavel din Samosata și nestorianismul), sau concepția celor "două nume și o singură persoană", în care Hristos nu era decât o modalitate - de a fi - a Tatălui (modalism, dinamism, patripasianism: Noet, Praxeas, Sabelie) Pentru rațiunea omenească este totdeauna mai logic să urmeze monoteismul iudaic, teismul lui Aristot, chiar panteismul stoic sau emanantismul lui Plotin Dogma trinitară, în care Dumnezeu este unul și întreit totodată, răstignește rațiunea, pentru că adevărul ei se înfige ca un pumnal și ORTODOXIA va constitui totdeauna aceeași formulă de "scandal" pentru greci și de "nebunie" pentru iudei: în adevăr, "Hristos cel răstignit este judecata judecăților" Cuvântul opcouctiog - de o ființă - gloria primului Sinod - eliminase și condamnase erezia lui Arie bis întors spre Dumnezeu, în dumnezeirea Sa, Fiul unul născut este de o ființă cu Tatăl: "Lumină din Lumină, Dumnezeu adevărat, din Dumnezeu adevărat', născut nu făcut, cela ce este de o ființă cu Tatăl" După Sfântul Atanasie , marii capadocieni (Sfântul Vasile și cei doi Grigorie) elaborează teologia trinitară în vădit progres fată de terminologia de la Niceea: o ființă în trei ipostase si accentuează deofiinfimea Duhului Sfânt cu Tatăl Dar acest răspuns va pune următoarea întrebare dogmatică cu privire la omenitatea lui Hristos; ce înseamnă "Cuvântul S-a făcut trup?" Apolinarie, episcop de Laodiceea, alunecă spre erezie: el nu admite că Hristos are un suflet omenesc rațional, acesta este înlocuit de Cuvântul dumnezeiesc Sfântul Grigorie de Nazianz ripostează energic apărând integritatea firii omenești a lui Hristos care "nu mântuiește decât ceea ce asumă" Dar problema se adeverește extrem de complexă și spinoasă Dialectic, teza este prezentată de școala din Alexandria (Panten, Clement, Origen, Chirii), iar antiteza, de școala din Antiohia (Lucian, Teodor de Mopsuestia, loan Hrisostom, Teodoret din Cir) Alegorismul mistic al alexandrinilor (care plutește pe lângă apolinarism și monofizism) se opune exegezei literale cu tendință mo-ralizantă a antiohienilor (care plutesc pe lângă arianism și nestoria-nism) Aceștia se închid într-o oarecare neclaritate, datorită neîncrederii lor în dialectică, vitală totuși, și stau între tradiția biblică și rațiunea dogmatică Accentul va cădea fie, în Alexandria, pe unitatea firilor în Hristos și, în cele din urmă, se produce o fuziune monofizită, picătura (omenitatea) se dizolvă în ocean (în divinitate), fie, în Antiohia - spre a se salva deplinătatea omenească, accentul căzând pe deosebirea radicală a celor două firi, care mergea chiar până la despărțirea acestora (Nestorie) După Sfântul Chirii al Alexandriei, Hristos, în uniunea ipostatică este Unul, rezultând (Ac) din cele două firi; Antiohia, dimpotrivă, merge până la dualitatea celor două Persoane existând într-o ipostasă complexă (numai acordul moral al celor două Persoane) Sfântul Maxim, P G , D bis Preot din Alexandria și ucenicul lui Lucian din Antiohia, Arie învață că Cuvântul, străin de ființa Tatălui, a fost scos de El, în timp, din neființă Consubstanțialitatea, temelia îndumnezeirii mântuitoare a omului: "Dumnezeu S-a făcut om ca noi să devenim dumnezei" Contra păgânilor și despre întruparea Cuvântului Contra arienilor Despre Duhul Sfânt al Sfântului Vasile, cele cinci Cuvântări teologice ale Sfântului Grigorie de Nazianz, Cuvânt catehetic al Sfântului Grigorie de Nyssa CREDINȚA BISERICII După condamnarea "macedonienilor" (care negau dumnezeirea Sfântului Duh), la Sinodul al doilea ( ), și a lui Nestorie (Antiohia) la cel de al treilea ( ), Sinodului al patrulea de la Calcedon ( ) îi revine gloria sintezei dogmatice Acesta se bazează pe Dei et hominis una persona, formula papei Sfântul Leon, din scrisoarea sa către Flavian al Constantinopolului (Tomul către Flavian) El proclamă existența a două firi în Hristos, firea dumnezeiască și omenească, deosebite și perfecte, unite fără amestecare, nici schimbare, nici despărțire, într-o singură Persoană sau Ipostas al lui Dumnezeu Cuvântul Impasul în care s-au închis cele două școli antagoniste Alexandria și Antiohia, arată în chip lămurit că orice raționament omenesc, în legătură cu realitățile dumnezeiești, are o limită Răspunsul vine de la Dumnezeu, ca un miracol, sub forma unui cristal dogmatic limpede și simplu Acest răspuns nu era o sinteză teologică (cu atât mai puțin o sinteză filosofică de tipul triadelor lui Hegel), ci dogmatică, mai presus de orice analiză teologică imposibilă, o definiție-limită Aceasta explică lunga rezistentă a monofizismului sirian și egiptean sub forma atenuată (și acum actuală în Bisericile nestoriană și iacobită) care a luat forma eretică a monotelismului (o singură voință în Hristos); marele apărător al diotelismului a fost Sfântul Maxim Mărturisitorul După ce Sinodul al cincilea ecumenic ( ) a condamnat în Trei Capitole (scrieri de Teodoret, Teodor și Ibas) tendința nestoriană Sinodul al șaselea condamnă monotelismul și definește existența celor două voințe în Hristos Voința omenească urmează în chip voit voința dumnezeiască După Sfântul loan Damaschin, cel care dorește este unul, și, prin aceasta, obiectul dorinței este în mod egal unul Marele adversar al monofiziților, Leontiu din Bizanț, a introdus cuvântul "enipostaziere": firea omenească a fost "enipostaziată" în Ipostasul dumnezeiesc al Cuvântului Cu toate acestea, toate definițiile sinodale, mântuitoare în cel mai înalt grad, nu puteau răspunde încă tuturor întrebărilor și mai ales acesteia: în ce fel același ipostas trăiește în cele două firi? Soluția clasică și simplistă este absolut incompletă: omenitatea lui Hristos suferă, iar dumnezeirea face minuni în mod vădit ea taie și separă chiar misterul unității și, excesiv de rațională, ea trece pe alături de adevărul veșnic antinomic Ea se oprește înaintea lui Dumnezeu și omului și suprimă taina însăși a lui Dumnezeu-Om Doctrina numită comunicație idiomatum sau perihoreza (Sfântul loan Damaschin ;!), o atinge mai de aproape, în sensul că ceea ce este dumnezeiesc pătrunde firea omenească și o îndumnezeiește, dar întrebarea rămâne deschisă în privința acțiunii reciproce a firii omenești asupra celei dumnezeiești Autorul necunoscut al scrierilor intitulate Ierarhia cerească, ORTODOXIA Ierarhia bisericească și Teologia mistică, care a exercitat o influentă considerabilă în Orient și Occident, traduse în limba latină de Scot Erigena, în , și pe care le-a prezentat sub numele lui Dionisie Areopagitul (apărute în spațiul sirian, la sfârșitul secolului V), acest autor, oricare ar fi el, dă o expresie absolut fericită lucrării teandrice divino-umane (Scrisoarea a IV-a către monahul Gaios): aceasta exprimă diunitatea celor două voințe și două libertăți într-o singură lucrare Cele două naturi se unesc într-o singură conștiință teandrică, conștiința omenească sălășluindu-se în lăuntrul conștiinței dumnezeiești Sinodul al șaptelea ( ) condamnă pe iconoclaști și, în dogma sa despre icoană, desăvârșește hristologia: omenitatea lui Hristos este chipul omenesc al dumnezeirii Sale, icoana lui Hristos descoperă misterul unității, zugrăvește chipul teandric Sinoadele lasă ca moștenire măreața problemă a Calcedonului Încă nu au fost eliminate pe deplin toxinele monofizismului Teocratia apuseană din Evul mediu, sau cea a Bizanțului lăsau prea puțin loc firii omenești Renașterea își ia revanșa și cade în monofizismul firii omenești Echilibrul teandrismului hristologic a fost rupt Cea mai arzătoare problemă actuală este se regăsim acest echilibru Simbolurile de credință fac aluzie la o localizare simbolică: dacă Tatăl este mai presus de orice lucru Fiul este de-a dreapta Tatălui, iar Duhul Sfânt este in Biserică Studiile recente asupra Simbolului Apostolilor au rectificat textul orientându-se după Hipolit al Romei: "Cred și în Duhul Sfânt, în Sfânta Biserică, pentru învierea trupurilor' Hipolit urmează ideea foarte scumpă Sfântului Irineu, care atribuie Sfântului Duh învierea trupurilor, care afirmă: "acolo unde este Duhul, acolo este Biserica și tot darul" și îndeamnă ca orice credincios "să alerge la Biserică, unde înflorește Duhul" "în Biserică a fost așezată împărtășirea lui Hristos, adică Duhul Sfânt" De asemenea, anaforaua tradiției apostolice spune: "adunând în unitate pe toți sfinții care se împărtășesc, ca să-i umpli de Duhul Sfânt" Cel care " a grăit Acest îndoit adevăr" dumnezeiesc si omenesc, teologic și filosofic, a fost lansat de oamenii Bisericii Mai târziu, după ce scapă de sub stăpânirea dogmatică, creația omenească se leapădă de orice element transcedent și cu aceasta începe drama umanismului nereligios Opera lui Shakespeare, spre exemplu, ne izbește prin absența totală a oricărei note religioase P Mautin, Je crois â Esprit Saint Studiu despre istoria si teologia Simbolului, Paris, Adv haereses: XXIV ; Hauler, LXXV , , p Adv haereses: UI, , CREDINȚA BISERICII prin profeți" ne inițiază în înțelegerea Scripturilor și dogmelor; aceasta este epicleză dogmatică limpede afirmată Kotvtavîa tOv âyiQv a Simbolului Apostolilor poate să însemne și comuniunea în cele sfinte (sancta) - adică în euharistie , ceea ce este în perfect acord cu înțelesul unirii sfinților (sancti) - a celor sfinți Aceasta este credința sacramentală transmisă de apostoli: acel agape al Bisericii "în care înflorește Duhul" Regăsim aceeași ordine și în Simbolul de la Niceea, unde hristologia este urmată de pnevmatologie și sfințirea bisericească Realitatea harului îndumnezeitor se situează în centrul economiei filantropice a lui Dumnezeu Sinoadele din Constantinopol ( - ) canonizează învățătura Sfântului Grigorie Palama ca expresia foarte corectă a credinței ortodoxe și chiar culminarea ei Această învățătură pune accentul pe deosebirea celor trei [postase în Dumnezeu, purcederile ipostatice; natura sau esența dumnezeiască, cea una; lucrările sau purcederile naturale Lucrările sunt inseparabile de natura lui Dumnezeu, iar Dumnezeu este în întregime prezent în ele Inaccesibil, absolut transcendent în ființa Sa, Dumnezeu este imanent și Se manifestă în lucrările Sale, ceea ce determină cele două moduri de existentă dumnezeiască: existenta intradivină,în El,și extradivină,în lumea creată liber Energiile divine necreate nu implică nicidecum ideea de cauzalitate: harul ca efect al cauzei divine Dumnezeu nu lucrează ca o cauză a harului, ci Se manifestă în el și activează într-o reciprocitate liberă, aceea a lui "da" al întrupării și a lui "fiat" al creaturii Teologii apuseni nu cunosc semnificația și valoarea palamismului, ceea ce face ca între Apus și Răsărit să treacă o graniță care le desparte profund, sub aspect dogmatic Este același dispreț tragic pe care l-au arătat teologii lui Carol cel Mare fată de definițiile Sinodului al șaptelea ecumenic Doctrina palamită nu aduce nici o noutate, nu inovează nimic, ci sintetizează și desăvârșește tradiția patristică Din acest punct de vedere, Occidentul dovedește răsăritenilor că nu se oprește de ajuns înaintea tainei de nespus a dumnezeirii și, lipsit de doctrina îndumnezeirii, nu justifică natura comuniunii Comuniunea nu Hauler, LXX, , p A se vedea op cit a hi P Nautin, p , nota Textul lui Ipolit, în Hauler LXXVII, , p P G , - , - , - Decretul de canonizare a hi Grigorie Palama este în P G , - Fixarea sărbătoririi sale în a doua Duminică a Postului mare consfințește învățătura sa Ea fusese introdusă în Synodikon-ul din Duminica Ortodoxiei ORTODOXIA este nici substanțială, nici ipostatică, nici în harul creat (trei cazuri imposibile); singură posibilă și eficace, ea nu poate fi decât energetică -palamismul Dumnezeu ni se comunică și îndumnezeiește prin lucrările îndumnezeitoare, iar omul "participă la firea dumnezeiască" fără să se amestece cu esența lui Dumnezeu în aceasta este cuprinsă întreaga învățătură răsăriteană despre natura omenească și harul implicat în ea Teologia epicletică a Duhului Sfânt, subiacentă întregii gândiri patristice, restabilește echilibrul trinitar, căci ea conține întreaga economie a creației recapitulate în Hristos, înaintea Monarhului ceresc Cu cele "două mâini" ale Sale : Cuvântul și Duhul, Tatăl sculptează fata eonică a "dumnezeilor după har" ai împărăției CAPITOLUL III Dreptul canonic "învătati-i pe oameni să păzească toate câte v-am poruncit vouă" (Matei , ) Biserica, păstrătoarea legii dumnezeiești, scoate din constituirea ei dumnezeiască dreptul de a statornici canoane (de la Kavwv - regulă), de a judeca și la nevoie de a aplica sancțiuni: "Cine vă ascultă pe voi, pe Mine Mă ascultă; iar cel ce se leapădă de voi, de Mine se leapădă" (Luca , ) De la începuturile ei, Biserica este destul de conștientă de răspunderea ei pentru ordinea sa istorică, întrupată Sinodul din Ierusalim reglementează chestiunile referitoare la creștinii de origine iudaică (Fapte , ); Sfântul Pavel, în epistolele sale, se ocupă de ținuta în adunări, de calitățile pe care trebuie să le aibă episcopii, de folosirea harismelor în primele trei secole, Biserica folosește dreptul comun pe care îl găsim în Didahii (sfârșitul sec I și începutul celui de al II-lea), tradiția apostolică a lui Hipolit (începutul sec III), învățătura apostolilor (spre ), și Constituțiile Apostolice (spre ) Cu secolul IV, Biserica pășește în perioada sinoadelor regulate Mai multe Colecții ne dau culegeri de canoane (spre exemplu Colecția lui loan Scolasticul, în ) "Simfonia" puterilor Bisericii și Imperiului Sfântul Irineu numește pe Fiul și pe Sfântul Duh 'cele două mâini ale lui Dumnezeu” (Adv haereses, IV; P G , B Hâfâlâ-Leclercq, Histoires des Conciles, Paris, - ; Mansi, Sacrorum Conciliorum nova et amplissima collectio, Paris-Leipzig - Tardif, Histoire des sources du droit canonique, Paris, Dictionaire du Droit Canonique (în curs de publicare), Paris CREDINȚA BISERICII explică prezenta dreptului bisericesc în Colecțiile dreptului Imperiului lui Teodosie sau Justinian (Digeste, Novele etc ) Mai târziu, vom avea lucrările canoniștilor Balsamon, Zonara etc Ortodoxia nu are un cod unificat pentru toate Bisericile, cum este, spre exemplu, Corpus iuris canonici al Bisericii romano-catolice Nu există decât coduri locale al căror corp s-a format în Evul mediu, dar care nu sunt totdeauna de acord între ele Nu este atât de ușor, din cauză că nu avem o muncă științifică critică, să stabilim care sunt canoanele care și vor mai păstra toată valoarea lor actuală și care sunt cele care nu mai au aplicabilitate sau sunt perimate din pricina schimbării condițiilor istorice: există canoane care-și așteaptă aplicarea (spre pildă cele care privesc convocarea sinoadelor) Deși această stare de lucruri are unele inconveniente, unificarea formelor canonice ar presupune un "monotip" normativ pentru Bisericile locale, ceea ce este cu totul străin spiritului Ortodoxiei Unitatea credinței și a cultului pot să se afirme diferit în formele istorice locale Canonul și dogmele Dogmele reprezintă esența neschimbată a revelației, iar canoanele ceea ce se mișcă în formele istorice și nu trebuie să confundăm niciodată aceste două planuri absolut deosebite, mai ales să nu dogmatizăm canoanele Cu această precizare, trebuie să relevăm legătura directă care ne arată că dogmele și canoanele se influențează reciproc Canoanele sunt expresia externă, vizibilă, istorică și mobilă a ceea ce este imobil, neschimbabil în dogme Expresiile și formele existențiale se schimbă după împrejurările și epoca istorică a creștinătății Scopul canoanelor este să circumscrie, în epoca respectivă, ființa dogmatică a Bisericii și astfel să-i ajute pe credincioși să o întrupeze în viata lor In acest mod, ordinea canonică este totdeauna în funcție de învățământul dogmatic Dar nici o formă instituțională nu este vreodată adecvată dogmei și nu este nicicând decât o aproximație relativă a adevărului în funcție de timpul său Aceasta ne face să înțelegem că este imposibil să dogmatizăm, să absolutizăm o formă canonică vremelnică și relativă Pe de altă parte, orice modificare a unui element devenit "tradiție" trebuie să fie justificat prezentând o mai bună expresie a adevărului dogmatic Dreptul canonic, fără să pretindă vreodată plenitudinea totală a formelor lui disciplinare, realizează totuși orânduirea harismatică cea mai corectă cu putință, în condiții istorice date, ca să o apere de orice alunecare, deviere care ar atinge ființa neschimbabilă a Bisericii în felul acesta, canoanele, prin faptul că sunt o interpretare a dogmelor, caută, prescriu și orânduiesc întruparea acestora în formele concrete ale vieții ORTODOXIA Dacă totalitatea canoanelor foarte precise ne arată forma vizibilă a unei Biserici locale, conștiința canonică", un anumit înțeles al ortodoxiei, trece dincolo de ceea ce este imediat și aspiră la comuniunea în dogmă cu ajutorul formelor mobile ale regulilor disciplinare, dar în același timp depășindu-le Acest lucru nu este cu putință decât tocmai în funcție de ceea ce este statornic și neschimbat în "conștiința dogmatică", și care este una pentru toate Bisericile Conștiința canonică va căuta, în felul acesta, nu atât formele istorice trecute ale epocii apostolice, ci spiritul care le-a animat și care va anima orice forme și orice epocă, într-o identitate perfectă cu el însuși Dogma de la Calcedon despre unitatea celor două firi, cu teandris-mul ei, se reflectă în conștiința canonică și unește jus divinum și jus humanum în jus ecclesiasticum, iar această unitate dogmatică garan tează același izvor de inspirație în varietatea formelor empirice Canoanele coordonează ființa metaistorică a Bisericii și trupul său istoric Ele participă la adevărurile dogmatice și de la această înălțime arată "felul" în care ele se aplică spre a păzi Biserica de orice alunecare eretică, adică de la un dezacord cu dogmele CAPITOLUL IV Biblia Lectura în Hristos: un a piron ortodox Cel mai bun mod de a defini spiritualitatea ortodoxă este să spui că ea este esențialmente biblică, dar trebuie să înțelegem sensul ortodox, bisericesc al cuvântului biblic Părinții Bisericii trăiau din Biblie, gândeau și vorbeau prin Biblie cu această admirabilă înțelegere a ei care merge până la identificarea ființei lor cu substanța biblică însăși Exegeza pură ca știință autonomă n-a existat nici o dată în vremea Părinților Dacă urmăm școala lor, ne dăm seama imediat că nu este vorba nicicând de o școală exegetică,fie istorică, fie alegorică, cu vreo metodă din Antiohia sau din Alexandria Exegeza patristică înfățișează o întreagă gamă în care fiecare tendință își află locul ei legitim Este vorba de faptul fundamental al oricărei citiri biblice: Cuvântul citit și ascultat duce totdeauna la Persoana vie a Cuvântului Hristos nu este niciodată limitat de sensul didactic, catehetic, și nici de vreun alt înțeles al propriilor Sale cuvinte Toate înțelesurile noastre utilitare și prag matice, orice curiozitate și întrebare se subordonează datului revelării CREDINȚA BISERICII Prezentei celei mai reale și a iluminării ei Sfântul loan Hrisostom se roagă astfel înaintea Cărții sfinte: "Doamne lisuse Hristoase, deschide ochii inimii mele ca să pricep și să împlinesc voia Ta luminează-mi ochii mei cu lumina Ta Tu, cel ce ești singura, unica Lumină" Iar Sfântul Marcu zice: "Evanghelia este închisă pentru eforturile omenești, deschiderea ei este darul lui Hristos" Sfântul Efrem sfătuiește: "înainte de orice citire, roagă-te lui Dumnezeu să Se milostivească, pentru ca să ti Se descopere tie' Am putea spune că, pentru Părinți, Biblia este Hristos, pentru că fiecare din cuvintele ei ne conduce spre Cel ce le-a pronunțat și ne așază în prezenta Lui: "El pe care îl caut în cărțile tale" zice fericitul Augustin Dorința legitimă de a înțelege și a găsi răspunsuri se supune "celui mai mare" și se situează în perspectiva sacramentală Ne hrănim "euharistie" cu "cuvântul frânt tainic" în vederea comuniunii cu Hristos Providența divină a făcut ca verbul a cunoaște să însemne în Biblie, atât în limba ebraică, cât și în cea grecească, "a cunoaște prin comuniune", cu sensul de nuntire: pentru că marele simbol al cunoașterii ultime a lui Dumnezeu sunt nunțile Mielului Evanghelia Sfântului Luca ( , ) ne spune că Hristos "a deschis mintea" apostolilor arătându-le cum trebuie să citească Biblia, ca să descopere "tot ce a fost scris despre Mine" - "și începând cu Moise și cu proorocii El le tâlcuia din toate Scripturile ceea ce îl privea" Astfel Domnul "le tâlcuia înțelesul Scripturilor" (Luca , și ) și descoperea că Biblia este chipul verbal al Iui Hristos De atunci, aceeași dogmă de la Calcedon ne învață mereu un apriori ortodox al "teandris-mului" pentru orice fel de citire a Scripturilor Dumnezeu a vrut ca Hristos să formeze Trupul unde cuvintele Sale vor răsuna cu adevărat ca niște cuvinte de Viață; așadar trebuie citită Biblia și ascultat Dumnezeu, în Hristos, din lăuntrul Trupului Său, în Biserică îndată ce un credincios ia Biblia s-o citească, aprioricul îi așază și pe credincios și Biblia în Biserică, și din lăuntrul acestui act de "îmbisericire" se împlinește minunea: un document istoric apare ca o Carte Sfântă, plină de prezența dumnezeiască Gradul meu de receptivitate este în funcție de adâncimea locului meu ontologic în Trupul lui Hristos, de viața mea din Biserică ce structurează "teandric" mintea mea, ca să Confessiones, II, Toți autorii vechi ne învață că există o strânsă legătură între Sfânta Scriptură și euharistie; a se vedea, spre exemplu, Clement Alexandrinul, Stromata , ; Origen: Нот in Exod , ; Fer Augustin: In loann ; Sfântul loan Hrisostom, In Gen serm , ; Sfântul Grigorie de Nazianz: Oratio , ; Fer Ieronim: "Noi mâncăm trupul și bem sângele Său în dumnezeiasca euharistie, dar și în citirea Scripturilor" A se vedea și O Casei, Le mystere du culte dans le christianisme; Paris, Origen, P G , ORTODOXIA facă să înțeleagă că, în ultima analiză, Biserica citește Biblia de îndată ce deschide paginile ei Chiar când suntem singuri, citim Biblia împreună, în mod liturgic Dumnezeu a voit astfel, iar adevăratul subiect al cunoașterii și al comuniunii nu este nici o dată omul izolat, despărțit de Trup, ci omul ca membru, omul liturgic Biblia și Tradiția în epoca Reformei vedem că teologii ei opun tradiției, cu toată violenta, Scriptura Sfântă, cuvântul dumnezeiesc cuvântului omenesc Unele abuzuri reale și o dureroasă neînțelegere pentru creștinismul apusean au făcut ca elementele sale complementare să se încordeze într-o opoziție fără rost Cărțile biblice, în mare parte, reprezintă cronici ale vieții Bisericii păstrate de tradiție Cuvântul lui Hristos, înainte de a fi fost strâns în canonul neotestamentar, a fost primit de comunitatea apostolică sub forma tradiției orale După ce a trecut repede la forma tradiției scrise, conținutul său crește mereu și împărtășește soarta oricărui document istoric de mărturisire și cronică, supus fluctuațiilor inerente a ceea ce este omenesc Or, "nimeni nu cunoaște tainele lui Dumnezeu, decât numai Duhul lui Dumnezeu" (/ Corinteni , ), El nu încetează să confirme și să mărturisească în Biserică și face din ea "stâlpul și temelia Adevărului" (/ Timotei , ) Biserica "plină de Sfânta Treime" alege și retine din multele scrieri pe acelea care sunt "inspirate" , pune pe ele pecetea autenticității și le girează, pe unele le elimină ca apocrife și pe altele le socotește deuterocanonice Biblia este dată Bisericii Biserica este cea care o primește, fixându-i canonul, ea o păstrează în coapsele ei ca pe "Cuvintele Adevărului"; nu poate fi scoasă nici o dată din Biserică fără riscul de a o deforma Mărturia Cuvântului despre El însuși nu este un principiu formal luat în sine și făcut autonom; el riscă să fie falsificat de neajunsurile omenești, iar sectele care se numesc toate "biblice" dovedesc acest lucru Numai "harul împlinește orice neputință” și de aceea Biserica dă Biblia oamenilor și se înfățișează ea însăși ca aprioricul fundamental al citirii sale Orice sectă, cu toate că se opune Bisericii, primește și ea la fel Biblia din mâinile Bisericii odată cu noțiunea de inspirație a textelor sfinte Cine pune Biblia mai presus de Biserică acela falsifică atitudinea normativă, adică voința Domnului ca să o citim în Biserică Expresia este a lui Origen, P G , Dacă nu citim Biblia în Biserică, în mod fatal dobândim din Biblie o cunoștință exterioară Bisericii CREDINȚA BISERICII Seva meditațiilor Părinților, imnografia liturgică, icoana - conștiința dogmatică și canonică -, toate aceste elemente care constituie tradiția formează o lume prin esență dinamică, o sferă vie a răsunetului Cuvântului, inseparabil de Cuvântul însuși, ca o urmare vie a Sa; Trupul său astfel zidit își are același izvor de inspirație Aici nu este deloc vorba să căutăm răspunsuri gata făcute în arhivele trecutului Este vorba să mergem la izvoarele curate ale tradiției, să ne însușim marea experiență a Bisericii și să vedem în sine dezvoltându-se instinctul Ortodoxiei care va conduce pașii în lăuntrul consensului părinților și ai apostoliei Bisericii Aceasta, până în momentul în care înțelegem deodată că prin formele multiple ale Bisericii, prin toate elementele tradiției, Hristos însuși comentează propriile Sale cuvinte Duhul adeverește, dar mărturia lăuntrică a Duhului Sfânt, epicleza scripturistică, nu lucrează decât în universalitatea Trupului, pentru că Duhul Sfânt se odihnește pe omenitatea lui Hristos devenită Biserică Mărturia lăuntrică a Duhului Sfânt privește inspirația textului sfânt Nu trebuie să amestecăm nici o dată această mărturie foarte deosebită cu interpretarea textului Biserica este Hristos întreg, cea care pune în contextul veșnic viu al lui Hristos cuvintele pe care El le-a grăit în timpul vieții Sale pământești Dumnezeu a vorbit și El continuă să comenteze cuvintele Sale Astfel, Biblia, comentată dumnezeiește, include în deplinătatea sa tradiția ca pe urmașa sa firească, adică interpretarea sa mereu în mers Tradiția mărturisește despre Scriptură, iar aceasta face parte din tradiție, cu toate acestea Biblia rămâne primul izvor al credinței cu un primat și o autoritate absolută "Evanghelia veșnică" (Apocalipsa , ) este criteriul adevărului și la ea trebuie să se refere orice altă formă întreaga tradiție și orice dogmă trebuie să fie totdeauna de acord cu Sfânta Scriptură în afară de aria redusă și foarte precisă a dogmelor, tradiția nu are nici un criteriu formal sau vreun organ exterior care ar avea puterea să codifice o citire normativă a textului Tradiția ne conduce spre evidența a ceea ce este ortodox sau eterodox, din lăuntrul vieții ei Totuși, putem descoperi câteva indicații prealabile oricărei citiri sfinte ) Orice pasaj trebuie citit în contextul cărții respective, apoi în cel al Bibliei și al Bisericii; orice element trebuie să fie comentat în lumina întregului său Paralelele ne ajută să înțelegem conținutul specific al pericopei Pericopele scripturistice folosite liturgic aduc preciziuni bogate, prin textul citit în legătură cu timpul sărbătorit și comentariul său imnografic (așa, spre exemplu, l Corinteni , - este citit în ziua de Bobotează, iar sfârșitul Evangheliei lui Matei, când se sfințește untdelemnul etc ) Citirea liturgică ia putere din evenimentul istorisit și devine "plinirea" lui prezentă ORTODOXIA ) Există un singur criteriu neschimbat: tot ceea ce contrazice adevărurile dogmatice trebuie înlăturat Spre exemplu, orice ipoteză referitoare la copiii Măriei contrazice dogma fecioriei sale veșnice Dintre ipoteze trebuie ales ceea ce este în acord cu adevărul dogmatic, pentru că acesta prezintă sensul infailibil al textelor biblice celor mai importante, dat Bisericii de însuși Dumnezeu înțelegerea pasajului din loan , în sens subordinatianist este condamnată de dogma egalității celor Trei Persoane dumnezeiești Orice înțelegere despre Fiul lui Dumnezeu ca fiind "copil al lui Dumnezeu" în înțelesul de filiație universală, este în conflict cu dogma Unuia-născut Cel care nu crede în învierea lui Hristos, așa cum ea este trăită în Biserică și proclamată în Crez, nu va putea citi nici o dată Scripturile corect ) Dimpotrivă, în precizările istorice, in forma omenească a Scripturilor (limbă, epocă, ioc și mediu, imagine și simbolism) se cere cea mai mare libertate în folosirea tuturor descoperirilor științei obiective Problema autenticității unor texte, originea lor, și atribuirea scrierilor cutărui sau cutărui autor (Moise, Isaia Epistola către Evrei) nu prezintă nici o dificultate Unele texte (spre exemplu Marcu , - ; loan până la , ; loan ) care probabil că nu aparține redactării primare, sunt primite ca variantele textului original, sfințite prin folosirea lor liturgică Dumnezeu a vorbit prin aceste texte Ca si aceste variante ale textelor, există mai multe feluri de a le înțelege și de a le comenta, ceea ce demonstrează că bogăția conținutului depășește rațiunea omenească monotipică Deși toată Scriptura este insuflată de Dumnezeu (П Timotei , ), însemnătatea doctrinară a unor pasaje nu se desprinde decât prin definițiile dogmatice ale Bisericii Toate încercările care s-au făcut cu scrierea Vieții lui lisus au ajuns doar la desdumnezeirea lui Hristos; toate construcțiile științifice despre esența creștinismului (Das Wesen des Christentums) cad în arbitrarul opțiunilor subiective fără nici o autoritate apostolică ) Istorisirile biblice se situează net într-o dublă perspectivă: istorică și meta-istorică Fiecare fapt istorisit s-a petrecut într-un timp și loc anumit si, în același timp, el este semnificativ pentru o amploare metafizică ce depășește faptul istoric pur Există pasaje care denotă clar o structură "mitologică" indispensabilă și voită ca atare (spre exemplu istorisirea creației și a căderii situate într-un timp deosebit de istoria actuală Adam are valoare de arhetip, el precede duratei și de aceea o presupune pentru toti) Comuniunea liturgică prin rugăciune cu Adam sau Lazăr arată că este imposibil să reducem persoana lor la un Orice demitizare este lăsată pe seama fluctuației criticismului epocii și e lipsită de orice criteriu adeverit de Dumnezeu (Biserică) Nu am putea spune că elementele "mitologice' nu sunt voite de Dumnezeu CREDINȚA BISERICII pur simbol Dar interpretarea liturgică, odată cu slujba sărbătorii lor, arată că Adam este omul universal, Adam dintâi sau Adam Kadmon, iar Lazăr este anticiparea profetică a învierii Pentru Părinți, Vechiul Testament era istoria cea mai concretă și,în același timp, preînchipuirea lui Hristos, tipologia evenimentelor mântuirii Un tablou religios zugrăvește o realitate istorică foarte realistă, dar dimpotrivă o icoană descoperă negrăita sa profunzime, chipul său metafizic Cititul biblic în Ortodoxie caută echilibrul, niciodată rupt, dintre aceste două perspective: plecând de la tablou, se contemplă icoana Problemele inspirației Sfintelor Scripturi Sfânta Scriptură însăși afirmă limpede insuflarea dumnezeiască: "Toată Scriptura este de Dumnezeu Insuflată" ( Timotei , - ] -"oamenii cei sfinți ai lui Dumnezeu au grăit purtati fiind de Duhul Sfânt" ( Petru , - ), dar noțiunea de inspirație nu este ușor de priceput înregistrarea mecanică a unei dictări, insuflarea divină a fiecărei litere, face din autorii Sfintei Scripturi niște scribi pasivi Același automatism, sub formă mai îndulcită, reiese și din noțiunea cauzală: Dumnezeu este singurul autor - causa principalls - cauza primă, iar omul - causa instrumentalis -, cauza secundară; în numărul infinit al acestor cauzalități care se înmulțesc, adevărata participare omenească este ștearsă Dimpotrivă, sinergismul răsăritean aduce o soluție de reciprocitate care apără libertatea omenească, demnitatea sa de copil căruia i Se adresează Dumnezeu - Tatăl său Sfântul Vasile spune limpede că Duhul nu suprimă mintea celui pe care îl inspiră, pentru că un astfel de efect ar fi demonic Omenescul rămâne întreg în ceea ce-i este propriu, dar insuflarea Duhului Sfânt îl îmbogățește, îl inspiră și-l orientează în orice carte biblică, nu poate fi tăgăduită pecetea geniului omenesc proprie fiecărui autor Părinții subliniază cu toată tăria (o dată ce s-a încheiat sarcina prea simplistă a apologeților din sec II) caracterul omenesc al autorilor Când omul ascultă cuvântul lui Dumnezeu, nu este niciodată pasiv, există totdeauna o reacție activă, creatoare din partea lui, chiar în însăși receptivitatea lui Desigur, autorii Cărților sfinte sunt autori profeți, și dacă opera lor își are izvorul în înțelegerea; intuitivă a mesajului și in luminarea harului, acesta, fidel principiului său, păzește întreaga realitate omenească, nu o silnicește Orice profet primește misiunea A se vedea Mgr Cassien J-’Ețud e du Nouveau Testanțent dans■ l'Eglise Orthodoxe, Bulletin de la Facultd libre de Theologie protestante de Paris, nr , P G , , -Ortodoxia ORTODOXIA de a transmite cuvântul primit de el comunității bisericești, iar interpretările patristice și liturgice ne arată că, dacă revelația a fost dată odată pentru totdeauna, aceasta nu este nici o dată închisă în bogăția conținutului său și trece prin receptivitatea creatoare a Bisericii Sfintele Scripturi sunt forma omenească a cuvântului lui Dumnezeu și, în unitatea lor, se dovedesc teandrice Numai nestorianis-mul a despărțit Cuvântul lui Dumnezeu de Cuvântul omenesc; iar numai Cuvântul lui Dumnezeu singur sau cuvântul omenesc singur indică monofizismul eretic Biblia este cuvântul divino-uman Omul nu ajunge niciodată un medium; nici un fel de automatism spiritual nu are loc aici Pe lângă puritatea absolută a pasajelor dogmatice și a inspirației generale a tuturor textelor, este în mod legitim loc pentru preocupările omenești, este și prisma omenească, ceea ce justifică orice muncă științifică asupra textului ca și evoluția istorică a acestui efort Se poate vorbi și de inspirația citirilor Biblia se adresează înainte de toate inimii, organul înțelepciunii: "O, nepricepuților și zăbavnici cu inima ca să credeți toate câte au spus proorocii" (Luca , ) Inima include și aspectul intelectual, dar îl depășește, ceea ce permite ca la fiecare nouă citire să descoperim un nivel nou de profunzime Astfel, interpretarea tipologică a Vechiului Testament în lumina celui Nou ridică vălul neînțelegerii și aduce o viziune ciclică a mersului anagogic al evenimentelor Tot astfel, cel botezat trece prin întreaga curbă figurativă a mântuirii și trăiește cu adevărat toate evenimentele biblice reproduse în propria sa existență Cuvântul Domnului: "Cel ce are urechi de auzit să audă!" - se referă tocmai la acest mod de a fi, inspirat din viata sacramentală CAPITOLUL V In dubiis libertas Libertatea nelimitată este o noțiune absurdă, iar "obiectivitatea științifică" nu este decât un mit Orice savant este o ființă vie însuflețită de pasiuni, rațiunea sa urmează simpatiile inimii sale și orice știință își are preferințele și prejudecățile sale Teologia este culmea științelor și ea are și propriile ei premise Cu toate acestea, fidelitatea fără rezerve fată de dogme și acordul ei cu libertatea de cercetare teologică este o normă metodologică fundamentală Ea trasează o frontieră care apără de orice idolatrie a omenescului și de Orice automatism al dumnezeiescului CREDINȚA BISERICII Părinții afirmă faptul că există o descoperire progresivă a Adevărului: "trebuie ca lumina trisolară să lumineze prin anagogii treptate" în această înaintare a adevărului, Biserica își rezervă o judecată destul de nuanțată și care dovedește că treptele înălțării spre absolut formează o întreagă gamă de apropieri, ceea ce ne ferește de orice idolatrie a formelor aproximative Dacă acel consensum patrum al tradiției rămâne calea cea mai sigură, totuși, operele Părinților conțin pasaje evident defectuoase, iar in tradiție, există elemente încă neclare După concepția foarte adâncă a părintelui Serghie Bulgakov, dogma este cea care postulează libertatea gândirii teologice în adevăr, de îndată ce dogma intră în trupul și în sângele nostru, ea lucrează în mintea omenească pentru ca să înțeleagă sarcinile veacului în lumina ei, ceea ce presupune cea mai mare libertate creatoare a spiritului Sinoadele ecumenice ne-au lăsat ca moștenire problematica lor și obligă la continuitatea organică a cugetării Teologia este chemată să răspundă unei mulțimi de întrebări care au rămas fără răspunsuri sau unor întrebări care nu apar decât în vremea noastră Dar Ortodoxia este refractară definițiilor dogmatice care nu sunt absolut necesare Ortodoxia își are regula ei de aur: in dubiis libertas; adică minimum de dogme, dar nesfârșite păreri - th&ologoumena Noțiunea de infailibilitate a Părinților și a tuturor elementelor tradiției nu este altceva decât o concepție rabinică, sau necunoașterea situației exacte Neoplatonismul Sfântului Grigorie de Nyssa sau cel din lucrările cunoscute sub numele de Corpus areopagiticum, faptul că Sfântul Macarie Egipteanul a fost acuzat de messalianism, Evagrie Ponticul de origenism, ca și unele elemente echivoce din scrierile Sfântului Isaac Șirul și din cele ale Sfântului Efrem, ascetismul neliniștitor în accentele lui exagerate din unele opere ale marilor duhovnici și din unele pasaje ale Filocaliei, aristotelismul Sfântului loan Damaschin etc demonstrează că nici o dogmatizare necondiționată, chiar a celor mai mari autorități, nu este recomandabilă Descoperirea actuală a Părinților nu trebuie să ne scufunde într-o teologie "neo-patristică" ce nu ar face decât să ia locul teologiei neo-scolastice în fata păgânilor, Sfântul Apostol Pavel a trebuit să "inventeze" - să creeze Alături de cuvântul Părinților, trebuie să descoperim atitudinea lor creatoare, să învățăm lucrările Bisericii care ne transmite comoara ei mereu nouă Cu toate acestea, studiul mai aprofundat al gândirii Părinților, o oarecare identificare cu experiența lor, cu universalitatea lor, este condiția sine qua non pentru un teolog actual: o întoarcere la izvoare, Sfântul Grigorie de Naranz, Or XXXI, , ORTODOXIA înapoi, dar de asemenea și mai ales înainte,în eshatologie, cum zicea Sfântul Grigorie de Nyssa: "ne aducem aminte de ce va veni" Pe lângă dogme, Biserica conține "fapte" de natură dogmatică, fără să le înzestreze insă cu armătura dogmatică a definițiilor sinodale; sunt acele fapte care se referă la lex orandi (cultul Sfintei Fecioare, al sfinților, doctrina Tainelor, a eshatologiei etc ), inseparabile de trupul Ortodoxiei Teologia nu are nevoie azi de nici o justificare Scientismul, scepticismul, fără să mai vorbim de imposibilul materialism, nu mai pot spune azi nimic oamenilor Teologia își dă seama-că mai toate obstacolele au fost înlăturate din calea ei împărătească (afară poate de obstacolul ’integriștilor" din propriul ei mijloc și de obscurantismul lor primejdios) Cel mai măreț dar pe care- pot aduce fiii lui Dumnezeu Creatorului lor conștienti de libertatea lor este să-l cânte laude și să-I slujească Slava Sa în această slujire, teologia este mai curând rugăciunea Bisericii, pe care a cultivat-o cu predilecție totdeauna: "teolog este(cel care știe să se roage" CAPITOLUL VI • £л ăpnăi aq ,is>c;hci:î « бтіг,м мро-о-э* o i-> bt?ixs :>' •>;'>>c r igc osi ■• j > /»лн»І infch? Lima й«« sq і:>Ь stes «*?««; •: ! э -яьЬ плегшз j? 'șteos -; !'- йаПІбЬпОЭ і‘>Я ÎS'îtbc'i' ÎM'njifi? > >'i SS ЭТК;- & - йкхслэЬг ștr г! fioi&rtrj ;с:г ts L-nw nienî bns^ikv :;h- a ersc-iai кИігг bnr s'irt'j/Sj -ț jnitno^ î> b ărrifcf șoțăiH Uîț is’ftîs^ SoJbr -Joi irpnsq Sxb q sifib fepi s- R si? : йсгЬ "!s -^Еѵ'стЖічгг"- ,iș іэіюіг: !« іЛ г-'’iOii; ЭІ? : ni г эЬ иоп ліЬ S';i ras ,:: агч}к^:-•гцігб УІю ' ■•' іипг s ёк’л зэ к ’пй r?is i -г’гпо" о лі •Ьіі-іл ’: ПІЛйЗЧ lOÎvbftunia Metr Г? * кС ,( П >Ь И’ ь //ifibrit а:: bnixîft ьк:-г s;r intnaq ’“, "g п'>" В&&&ло# лі '; î^ă?î!f,honji -)ij :■ si'rffjCOb! i*i£/ S! ;ÎSлПізЬг 'ІІЬ Si&r : ?ОГ;'І'? І a > tq'ПКЛ?ЛІ‘ ii'ifiii brriiO пг мН fin î-stîi? aq іиілэиопі i-'shj ;■• • aț, care se încrucișează în litera din mijlocul acestor două cuvinte: omega, litera eshatologică a alfabetului grecesc Aceasta întărește semnificația arhitecturală a Bisericii: o corabie care plutește în dimensiunea eshatologică și se îndreaptă spre Răsărit C Ordinea supremă a locului nu permite să pătrunzi de-a dreptul în lăuntrul lui și să introduci elementul profan; așa cum ne îndeamnă și cântarea liturgică numită heruvicul: în pragul Bisericii, "toată grija cea lumească să o lepădăm" Orânduiala topografică a locașului constituie un fel de inițiere gradată pentru a pătrunde în lumea sacră Altădată, biserica era împrejmuită cu un zid în formă de sferă, care simboliza eternitatea și purtarea de grijă a lui Dumnezeu, fiind și semnul unei delimitări a spatiilor în mănăstiri, se vede adesea, în spatele bisericii, un cimitir și o trapeză laolaltă, arătând că mortii și viii sunt uniți în același spațiu sfânt Intrând pe poartă te găsești dintr-o dată într-o "cu totul altă lume", apoi străbați curtea și urci treptele prispei bisericii, ceea ce dă senzația unei ascensiuni; apoi urci pe munte și pătrunzi în tinda exterioară, apoi în cea interioară (altădată, locul unde stăteau penitenții, locul slujbelor înmormântării ca și trapeza pentru călugări) Numai pregătit pentru o astfel de inițiere moderată, cu acest tact admirabil, poți să intri în biserica propriu-zisă Aici perspectiva care se deschide prin părțile lăuntrice ale bisericii desăvârșește ascensiunea, iar această cale duce în vârful muntelui sfânt D în partea de răsărit, se află o estradă ridicată, solea, a cărei parte centrală se numește amvon,de la аѵараіѵсо: a urca, a se înălța, care este cămara înaltă, locul comuniunii credincioșilor "Să ne înălțăm inimile și să ne adunăm în cămara cea de sus", cântă Biserica La Vie en Christ, p ORTODOXIA Ușa împărătească duce de-a dreptul la Sfânta Masă, iar partea aceasta se numește "locul cel înalt" - Muntele cel Sfânt propriu-zis în dosul mesei din altar, se află crucea, care simbolizează scara lui lacob de care Dumnezeu se servește ca să coboare pe pământ și care are forma crucii întipărită în Treime, și închipuie Fata lui Dumnezeu întoarsă spre lume, expresia nespusei Sale iubiri între această cruce și masă, se află sfeșnicul cu șapte brațe a cărui lumină vorbește despre puterea darurilor Sfântului Duh care pecetluiește pe om și despre harul Cincizecimii care "sfințește" universul E Spațiul organizat al bisericii este înconjurat de spațiul profan; în măsura în care se opune spatului sfânt, devine spațiul diavolesc De aceea Biserica, în totalitatea ei, se împotrivește din răsputeri Fiarei apocaliptice și cheamă cu glas mare lumea să devină Biserică, "unde orice are viată" intră și formează soborul, Trupul lui Hristos Crucea, a cărei cupolă este încoronată și cupola însăși ©rânduiesc spațiul Prin liniile sale, cupola dă sensul mișcării coborâtoare a iubirii dumnezeiești, iar forma ei sferică reunește pe toți oamenii într-o adunare, în comunitate euharistică Sub cupola bisericii ne simțim apărați, scăpați de apăsarea și spaima infinitului păcătos; tot așa și crucea, dacă prelungim la infinit brațele figurii ei geometrice, cuprinde totalitatea spațiului organizat, al infinitului actual Forma de bulbi a turlelor bisericilor ortodoxe (ruse) sugerează imaginea rugăciunii înflăcărate, prin care lumea de aici participă la lumea de dincolo Este o limbă de foc, iar o biserică cu mai multe turle este ca un candelabru cu lumânările aprinse Lumina flăcărilor pătrunde în lăuntrul cupolei și luminează bolțile, ca un cer coborât pe pământ, cu chipul Pantocratorului în centru, Care ține în mâna Sa destinul tuturor și al fiecăruia Fețele prelungi și înălțate ale icoanelor și frescelor arată avântul spre înălțimi Tot ceea ce este individual își găsește înflorirea și, în același timp, se orânduiește prin comuniune și prin universalitate Totul se unește într-un cosmos liturgic, unde "toată făptura laudă pe Domnul" Această bucurie și această pace "suprabiologică" propovăduiește și grăiește foarte puternic despre viața de veci care începe de aici, de pe pământ Arta sacră a bisericilor ortodoxe conlucrează la integrarea totului în Misterul liturgic, în așa măsură că, în afară de slujbe, tot ce este în biserică este în așteptarea sfintelor Taine Dar chiar această așteptare este și ea sfințită, pentru că este plină de prezența dumnezeiască Spre aceasta slujește icoana Timpul liturgic și spațiul sacru unite unul cu altul condiționează acțiunea, cultul liturgic în care împărăția lui Dumnezeu își ia locul ca Parusie inaugurată CAPITOLUL II Inițierea în icoană Teologia slavei "Noi contemplăm ca într-o oglindă slava Domnului" (II Corinteni, , ) Adevărul despre Dumnezeu este înveșmântat în această slavă; tocmai pentru că este Adevărul Domnul "Se împodobește întru măreție și se îmbracă întru frumusețe" Iar când își arată fata Sa, lumina fetei Sale face să se înalte din inima făpturii Sale o doxologie ca să cânte stăpânirea, puterea și slava Sa Dumnezeu face să "strălucească din întuneric lumina - El a strălucit în inimile noastre, ca să strălucească cunoștința slavei pe fata lui Hristos" (П Corinteni , - ) El face din inima noastră un organ al cunoașterii slavei, dar și ca să o reflecteze: "lumina Ta, Doamne, luminează peste fetele sfinților Tăi", cântă Biserica Icoana este o doxologie asemănătoare, ea strălucește de slavă și o cântă prin propriile sale mijloace Adevărata frumusețe nu are nevoie de dovezi; ea este o evidentă care se transformă în argument iconografic al Adevărului dumnezeiesc Conținutul inteligibil al icoanelor este dogmatic și de aceea nu este frumoasă icoana care-i operă de artă, ci adevărul său O icoană nu poate fi niciodată"frumoasă"; frumusețea ei cere o maturitate duhovnicească spre a fi recunoscută ca atare Lumina este atributul slavei Nimburile de lumină care înconjoară chipurile iconografice nu sunt nicicum semnele distinctive ale sfințeniei, ci strălucirea luminozității lor Pentru sfinți, cuvântul "voi sunteți lumina lumii" este normativ în chip ontologic Adevărul oricărei ființe vorbește prin puritatea reflexului său: acesta este harul minunat al creaturii de a Bibliografie: O Wulf und M Alpatov: Denkmoeler der Ikonenmalerei, Dresden, ; W Weidlâ, Les icones byzantînes et russes, Firenze, ; E Troubetzkoi, Altrussische Ikonenmalerei, Padebom-Schoningh, ; P Muratov, Les icones russes, Paris ; N Kondakov, The Russian Ikon, Oxford ; U R S S Icones Anciennes de Russie, Unesco ; Paul Evdokimov: "Initiation â Псопе", Bible et Vie chr^tienne, nr , , Casterman; L Ouspenski, W Losski, Der Sinn des Ikonen, Bern und Olten; Felicetti-Liebenfels: Geschichte der Byzantinischen Ikonenmalerei, Olten und Lausanne, ORTODOXIA fi chip, oglindă a ceea ce este necreat Acest nivel de inspirație presupune slujirea harismatică a "sfinților iconografi" și face să treacă arta propriu-zisă spre arta sacră Viziunea iconografilor este o funcție a credinței pe care Sfântul Pavel o definea "dovedirea lucrurilor celor nevăzute" (Evrei , ) și experimentează această lume nevăzută, această "formă lăuntrică" a ființei, iar această interioritate revelează categoria "taborică", spiritul care luminează O icoană nu este niciodată luminată din afară, pentru că lumina este chiar subiectul ei, soarele nu are nevoie să fie luminat Se poate spune că iconograful zugrăvește cu lumina taborică Iată un fapt demn de reținut: de obicei orice monah iconograf pictează prima sa icoană cu subiectul Schimbării la Față a Domnului, pentru ca Hristos "să strălucească lumina Sa în sufletul iconografului" Un manuscris din Muntele Atos prescrie: "să se roage cu lacrimi fierbinți, ca Dumnezeu să intre în sufletul său Să se ducă la preot, ca preotul să se roage asupra lui și să-i citească rugăciunea Schimbării la Față" Regulile sinoadelor sugerează "să se lucreze cu frică de Dumnezeu, căci este o artă divină" Martirologhil icoanei Martyrum signum est maximi caritatis Biserica venerează în chip special "pe prietenii răniți ai Mielului" și iconografia este intim legată de această mulțime nenumărată de martori-martiri Ea îi arată nemișcati și cu ochii mari deschiși spre "flacăra lucrurilor" S-ar spune că sunt niște limbi de foc de la Cincizecime cu chip omenesc Există în acest lucru ceva mai mult decât o simplă înrudire Icoana însăși este martir și are în ea trăsăturile botezului focului In timpul luptelor iconoclaste, țăndările icoanelor sfărâmate s-au amestecat cu sângele martirilor, ca și cu niște stropi de lumină Patriarhul Gherman, care a fost depus, a declarat dezbrăcându-și haina: "împărate, fără autoritatea unui sinpd tu nu poți să schimbi ceva din credință" Papa Grigore al H-lea a zis împăratului Leon Isaurul: "Dogmele Bisericii nu sunt treaba ta leapădă-te de nebuniile tale" Icoanele nu sunt niște simple ilustrații Cine se atingea de icoană, se atingea de dogma hristologică Este semnificativ faptul că iconoclazia eretică s-a îndreptat imediat împotriva monahismului și a atentat la maternitatea dumnezeiască a Născătoarei de Tabor, locul Schimbării la fată a Domnului Hristos Dom Idefonse Dirks, Les Saintes Icones, Prieurd d'Amay, , p De la la Theophanes chronogr , p Tot așa și Sfântul loan Damaschin în Cuv a -a RUGĂCIUNEA BISERICII Dumnezeu (Theotokos) Raționalizarea misterului nu se oprește nici o dată la jumătatea drumului Venerarea Evangheliei, a crucii și a icoanelor alcătuiește un tot cu misterul liturgic al prezentei divine pe care Biserica îl binevestește din adâncul potirului înțelesul dogmatic al Sinodului al ѴП- еа Legea Vechiului Testament oprea chipurile, pentru că ele puneau în pericol cultul lui Dumnezeu unic și spiritual In Răsărit, arta ornamentală a formelor geometrice exprima sentimentul nemărginitului La musulmani, arta nefigurativă, arabescurile, decorul poligonal vor întări noțiunea transcendentei radicale a lui Dumnezeu Dar spre începuturile erei creștine, chiar iudaismul s-a arătat mai puțin riguros în această privință Aceasta pentru că, pe lângă elementul omenesc, cu chipul său întunecat a cărui asemănare cu Dumnezeu trece la neasemănare, numai planul îngeresc rămâne curat, în așa fel încât Dumnezeu însuși a poruncit aceasta (Ieșire , - ; I Regi , - ) Această poruncă dumnezeiască este de o importantă capitală: pentru că arată că lumea cerească a spiritelor poate să-și găsească expresia sa artistică, fiindcă are chip omenesc: pe arca Alianței, Vechiul Testament ne-a lăsat chipul sculptat al heruvimilor Hristos eliberează pe oameni de idolatrie nu în mod negativ, prin suprimarea oricărui chip, ci în mod pozitiv, revelând adevăratul chip omenesc al lui Dumnezeu Dacă dumnezeirea singură a lui Hristos nu poate fi în nici un chip reprezentată, iar omenitatea singură, despărțită de firea Sa dumnezeiască, nu mai înseamnă nimic, geniul Părinților sinodului al șaptelea ecumenic proclamă că "însăși omenitatea Sa este chipul dumnezeirii” "Cel ce M-a văzut pe Mine a văzut pe Tatăl" Vizibilul este afirmat în funcția sa iconografică: el este chipul nevăzutului Icoana are un fundament biblic în crearea omului după chipul și asemănarea lui Dumnezeu, ceea ce dovedește o oarecare conformitate între divin și omenesc, și explică unirea celor două firi în Hristos Dumnezeu poate să Se privească în firea omenească și să Se reflecte ca într-o oglindă, căci omul este după chipul Său Dumnezeu vorbește graiul omenesc El are și chipul omenesc Desigur cea mai desăvârșită icoană a lui Dumnezeu este omul: în timpul liturghiei, preotul tămâiază pe credincioși în aceeași măsură ca și icoanele, pentru că Biserica cinstește chipul lui Dumnezeu în oameni Catacomba de pe Via Randamini, mozaicurile din Sinagoga din Hamman-lif, camera funerară din Palmira, Doura-Europos ORTODOXIA Teologia expresiei O mișcare identică de revelație face din icoană o "evanghelie vizuală", limba picturală a evangheliei Afirmației iconoclasmului:"Arta figurilor nu-și are temelie în economia mântuirii", dogma (oros) Sinodului al șaptelea răspunde astfel: "Cu cât credinciosul privește icoanele, cu atât își amintește de Cel ce este reprezentat și se silește să-L imite El își are respectul și venerarea (prochineza - închinăciunea), fără nici un fel de adorare (latrie) propriu-zisă, care se cuvine numai lui Dumnezeu" - 'Vai celui care ar adora chipurile!" Argumentul părinților este interesant: icoana este expresia, asemănarea cu ceea ce există, pe când idolul este similitudinea cu ceea ce nu există, este o ficțiune, un simulacru Cine idolatrizează o icoană o distruge, pentru că a închide o persoană reprezentând-o pe o bucată de lemn, acela o face idol și ca atare face acea persoană inexistentă Icoana nu este deloc o întrupare, ea nu este nici chiar un loc, ci un semn văzut al prezenței strălucitoare nevăzute "Chipul are numele originalului, dar nu natura sa" Așadar, într-o icoană nu găsim nici o ontologie "înscrisă", nici mai cu seamă "circumscrisă" ci doar numele zugrăvit și în felul acesta confirmat în strălucirea sa cea mai reală, dar absolut meta-spațial Spațiul pe care- are icoana nu închide nimic, ci participă la prezența dumnezeiască și se sfințește prin ea Icoana nu are o existentă proprie, ea numai ne conduce la ființele înseși Ca să recapitulăm gândirea patristică preliminară, putem spune: "icoana are o funcție pedagogică de învățământ, ea ne aduce aminte mereu de Dumnezeu și aprinde în noi dorința de a-L imita Aceste trei bunuri principale răspund unei adevărate nevoi: "chiar cel ce este desăvârșit are nevoie de chip, așa cum are nevoie de carte pentru Evanghelie" Iconoclasmul duce la negarea Bisericii văzute: "Dar mai presus de toate, trupul și sângele Domnului nu sunt oare materie?" Numai cu ajutorul teologiei prezenței dumnezeiești putem degaja ceea ce este esențial în icoană și tocmai pe această temă Apusul părăsește Răsăritul Teodor Studitul: P G , ; Tot astfel Teodoret: P G , Sinodul al șaptelea "Acolo unde rațiunea nu înțelege cu ajutorul cuvântului, icoana îi vine în ajutor" (Patr Nichifor, P G , D) "Dacă un păgân îți cere să-i arăți credința ta, du- la Biserică și așază-l înaintea icoanelor" (Sfântul loan Damaschin, P G , C) în fine, cel mai important lucru: "Cu ajutorul ochilor trupești care privesc icoana, viața mea duhovnicească se afundă în misterul întrupării" (Sfântul loan Damaschin; P G , ) Teodor Studitul, P G , Sfântul loan Damaschin; P G , RUGĂCIUNEA BISERICII Destinul icoanei în Apus "Cărțile Caroline" (ale lui Carol cel Mare - Sec VIII-IX,n tr ), pornind de la cea mai nefericită lipsă de înțelegere a textului latinesc al Sinodului al șaptelea ecumenic, îl numesc ineptissimae sinodi Icoanele nu servesc decât pentru ornamentare și este absolut indiferent dacă le are cineva sau nu Sinodul din Frankfurt, din , din Paris în , declară că icoanele nu au nici o legătură cu prototipurile lor, pentru că "Hristos nu ne-a mântuit cu pictura " și s-ar mai fi putut adăuga nici cu vreo carte Ceva va rămâne totuși din această atitudine iconoclastă a lui Carol cel Mare și explică poate impasul în care se află azi arta sacră Chiar dacă în trecut a existat o adevărată erupție măreață iconografică, aceasta nu mai constituie o victorie, pentru că definițiile teologice ale icoanelor se limitează la aspectul lor utilitar: înțelesul pedagogic de învățământ și de consolare Dacă artele, până în secolele XI și ХП, au peste tot același climat și ne arată că lumea creată este ca "o carte colorată", că ele descoperă cele nevăzute (invisibilia), este pentru că ele nu au tinut pasul cu gândirea teologică, dar mai târziu s-a produs un adevărat miracol la Chartres, în arta romană, în iconografia italiană, apoi prin geniul vizionar al lui Fra Angelico , al lui Sirnone Martini și al multor altora în secolul al XlII-lea mai rămâne prea puțin din pictura în "maniere byzan-tine" Giotto, Duccio, Cimabue renunță la realitatea irațională a lumii, a "domeniului inteligibilului" Ei introduc în pictura lor fantezia optică (perspectiva adâncimii), dar aceasta nu mai este arta transcendentului Arta rupe legătura cu "canoanele", își câștigă independenta, și aceasta aduce secularizarea, laicizarea secolului XIV Subiectele tratate - chiar îngerii - sunt indivizi arhi-reali, din sânge și carne Sunt îmbrăcafi și se comportă ca toată lumea, iar chipul ajunge chip contemporan cu artistul Nu mai e mult și,cu prilejul executării unui subiect sacru, artistul va ajunge să ne înfățișeze în mod savant un peisaj, sau chiar un subiect anatomic Când pictorul vrea să mai tempereze avânturile sufletului, dialogul dintre sufletul icoanei și al credinciosului se estompează și face loc emoției, arta sacră decade în arta pur religioasă Este o artă pur omenească: din axa transcendentă, această artă ia calea portretului, a peisajului, a decorului Numea pe Părinții sinodului al șaptelea adoratori ai chipurilor Guilio Carlo Argan, în a sa Fra Angelico (Geneve, Skira ), arată pictura îngerească - vai! - sub trăsăturile unui doctrinar, ale unui dominican perfect Preocuparea dominantă de a "înfrumuseța” explică unele intervenții binevenite ale autorităților, cum a fost cazul cu Veroneee, cu Michelangelo care picta Capela Sixtină etc ORTODOXIA Conciliul din Trident precizează cinstirea, explică utilitatea și reglementează folosirea icoanelor în cuvinte foarte moderate Chipurile lui Dumnezeu, explică Bossuet: "trebuie să fie rare, potrivit gândului sinodului, care permite episcopilor să le suprime când socotesc că e nevoie” Adevărata problemă rămâne deschisă și de aceea soluția facilă - statuia în trei dimensiuni - va înlocui suprafața infinit mai tainică realizată în două dimensiuni Luther admite icoana numai ca ilustrare; Calvin nu acceptă decât 'scene istorice", colective Pentru protestanți, după un comentator actual, nu există o adevărată predicare cu ajutorul artei, pentru că arta nu are o semnificație reală Teologia prezenței Din vremea cruciadelor, impresionat de vederea pământului sfânt și a mormântului Domnului, Apusul, în chip mistic, gravitează în jurul Crucii în cele din urmă, contemplarea îndelungă a plăcii ornamentale a lui Griinewald (aproape o predică a lui Luther) tulbură, dar dă senzația tragică a absenței Răsăritul, care nu a părăsit niciodată Palestina, patria sa, adâncește viziunea sa dogmatică și gravitează în jurul Măririi lui Dumnezeu Pantocratorul bizantin, chiar dacă se Concil Trident Sess XXV, în "Denzinger", nr Culte des images, voi Cf "Râforme", din , articolul Les Arts Dacă în secolele IV și V ți mai târziu în sec IX, arta populară siriană ți egipteană se amestecă cu arta sacră (putem menționa aici formele de pietate care se apropie chiar de stigmate ca ți cultul crucii în ascetismul extrem în care orice monah este o ființă răstignită), icoana bizantină filtrează orice particularism și urmează îndeaproape dogma ți liturghia Să spunem esențialul: dacă Apusul (mai ales după cruciade - când a luat contact direct cu Palestina - are un cult profund al omenitătii pătimitoare a lui Hristos, Răsăritul, mai dogmatic, merge mult mai departe și se oprește in cele din urmă tremurând în pragul apofazei, înaintea misterului nespus al lui іаѲйѵ Seâg, al lui Dumnezeu care suferă Expresia este a Sfântului Grigore Teologul care contemplă Mielul jertfit înainte de întrupare și vorbește cu cea mai mare convingere despre "Patima" Ființei, nepătimitoare prin definiție Același lucru este evident la Sfântul Chirii al Alexandriei, la Sfântul Maxim și ea este izbitoare Ia un model de sobrietate, care este Sfântul loan Gură de Aur: "Avem nevoie de viața și moartea unui Dumnezeu ca să trăim" Oare pătimirea numai a omenitătii nu riscă ea să ajungă la despărțirea nestori-ană? îndepărtând radical orice construcție eretică de tip "patripasian’’ trebuie să spunem că pătimirea aparține Ipostasei Cuvântului, pentru că Pătimirea nu poate fi nicidecum separată de omenitatea enipostasiată în ea Hristologia răsăriteană își are centrul în peri-horeză, în comunicarea idiomelor Nu putem merge mai departe, nu mai este cu putință nici o analiză teologică, iar ce rămâne trebuie "venerat în tăcere" Deși hristologia se oprește aici, ea nu se termină cu o definiție simplistă, ci cu o tăcere care, după Sfântul Maxim, este "privațiune prin excedent", (Quest Thal XIV) Totuși, numai această RUGĂCIUNEA BISERICII deosebește de Hristos cel smerit al evangheliilor, impresionează prin prezenta Sa care umple totul Să spunem esențialul: pentru Răsărit, icoana este una din tainele prezentei, iar slujba sfințirii îi conferă un caracter miraculos: "Albia prin care harul se varsă în virtutea sfințitoare" , locul "arătărilor" Sinodul al șaptelea declară limpede: "Fie prin contemplarea Scripturii, fie prin reprezentarea icoanei noi ne aducem aminte de toate prototipurile și ne apropiem de ele" Iar Sinodul din : "Ceea ce cartea ne spune cu cuvântul, icoana ne vestește cu culoarea și ni- face prezent" "Când gândurile mele mă chinuiesc și mă împiedică să mai citesc, mă duc la biserică vederea îmi este atrasă și face ca sufletul meu să-L laude pe Dumnezeu Privesc curajul martirului , zelul său mă înflăcărează , cad la pământ ca sâ mă închin lui Dumnezeu și să mă rog Lui cu ajutorul martirului" (Sfântul loan Damaschin) bis Martirul este de față în lucrarea sa de mijlocire și comuniune Desigur, icoana nu are o realitate proprie în ea însăși, ea este o scândură de lemn, dar tocmai pentru că își soarbe întreaga sa valoare din participarea ei la "Cel cu totul altul”, ea nu poate conține nimic în ea însăși, dar devine un punct schematic al strălucirii prezenței dumnezeiești, iar această prezență nu este nicidecum localizată Icoana numai o adeverește: "ca și cum am vedea prezența divină față către înălțare dogmatică vertiginoasă explică teologia răsăriteană a Slavei Teologia Crucii își are și ea locul ei, dar nu este dominantă Misterul se termină în mormântul pecetluit și deschis de viața victorioasă care conține in ea Parusia Crucea poartă în ea nespusa iubire dumnezeiască, pentru că este mai înainte de veci Dacă liturghia catolică culminează în jertfa fără de sânge de pe altar și se încheie în reînnoirea ei, liturghia ortodoxă o depășește și vestește înălțarea și Parusia De aceea Hristos răstignit din icoanele ortodoxe va avea totdeauna aerul împărătesc al învingătorului dumnezeiesc, pentru că a învins moartea, dar nu numai moartea unui om, adică a lui iisus din Nazaret învierea lui Lazar nu are nici o însemnătate omenească universală, în afară de aceea a prefigurării Ne aflăm în fata acestei taine a iconografiei, și anume că ea pătrunde mai bine în sufletul nostru decât cuvântul, iar Sfântul loan Hrisostom spune bine când afirmă: "îl numesc împărat, pentru că îl văd răstignit" (P G , ) La același nivel tainic ne duce și icoana Nașterii Peștera neagră în care este așezat pruncul reprezintă iadul Ca să sfărâme împărăția lui Satan, în chip mistic Hristos S-a născut intr-un loc mai jos decât suprafața pământului, chiar în centrul căderii De aici vine afundarea de la botez: cel botezat moare cu Hristos și se pogoară la iad ca să poată învia cu Hristos și se află de pe acum în împărăție (A se vedea P Evdokimov: L’icone de la Na tivită, "Bible et Vie Chrâtienne”, nr ) Sfântul loan Damaschin, Discours sur les saintes icones, I, Adică al "manifestărilor" Mansi, voi , col Mansi, voi , col bis A se vedea expunerea doctrinară în cele trei cuvântări ale sale: P G , - - Ortodoxia ORTODOXIA fată" Absenta volumului exclude orice materializare; dacă în evlavia apuseană, o statuie poate să se însuflețească, © icoană răsăriteană nu se va însufleți niciodată, pentru că ea suscită o prezentă a dumnezeirii strălucitoare dincolo de propriul ei punct de cuprindere Valoarea icoanei este strâns legată de teologia liturgică a prezentei, care deosebește precis o icoană de un tablou cu subiect religios Orice operă artistică se situează într-un fel de triunghi închis, format din: artist, opera sa și spectatorul Artistul execută lucrarea sa și trezește emoția în sufletul spectatorului, pentru că totul este închis într-un ima-nentism estetic Iar dacă emoția trece la experiența religioasă, aceasta nu se datorește decât capacității subiective a cutărui sau cutărui spectator de a o simți peste tot Sfântul loan al Crucii exprimă ceva tipic apusean atunci când așază icoanele printre "bunurile emotive care lucrează prin sensibilitate" Arta sacră, însă, se opune tocmai la ceea ce este plăcut și care moleșește, se opune oricărui acord muzical al sufletelor romantice, printr-un fel de uscăciune hieratică și prin lepădarea ascetică de factura sa Icoana, prin caracterul ei sacramental, sfărâmă triunghiul artistic și imanentismul său Ea este independentă atât fată de artist, cât și fată de spectator, și nu produce emoție, ci venirea unui al patrulea element, fată de triunghi: coborârea transcendentului, a cărui prezentă o adeverește ea Artistul dispare înapoia tradiției care vorbește, opera de artă devine izvorul viu al prezentei, o teofanie , înaintea căreia nu putem fi doar simpli spectatori, ci înaintea căreia trebuie să ne închinăm, printr-un act de adorare și rugăciune Orice tablou fixează și reproduce vizual ceva ce nu mai există (ca situație concretă reamintită) și, prin aceasta, confirmă absenta sau inexistenta a ceea ce este reprezentat (ceea ce este atât de izbitor și deosebit în orice fotografie), pentru că timpul este ireversibil (niciodată nu poți regăsi același chip de două ori) O icoană nu dă decât strictul necesar din latura "anecdotică" a subiectului și, pornind din acest punct, lasă la o parte artificiul unei copii parțiale și efemere și doar "prezintă"; adică readuce în prezent originalul, face să răsară prezența sa în plinătatea tuturor elementelor sale arhetipice Icoana potolește singura dorință cu adevărat biblică: dorul după ceea ce este absolut nou, a ceea ce este absolut de dorit, dorința împărăției lui Dumnezeu; ea invocă și mărturisește de pe acum în lume o formă a Parusiei în chipul cel mai paradoxal, iconografia Nichifor: P G , Adică ''arătarea lui Dumnezeu" RUGĂCIUNEA bisericii construiește trupul vizibil al Bisericii, dar în realitate acest trup este invizibilul Bisericii, este locul manifestării sale Teologia apofatică, ascetismul interzic orice imagine și orice închipuire în viata mistică și cu toate acestea aprobă și impun icoana Tocmai pentru că icoana, în simbolismul ei, se înaltă și atinge propriul ei apofatism, ea suprimă orice ilustrare, icoana nu zugrăvește niciodată transcendentul, ea nu face din transcendent "un lucru", ea zugrăvește prezenta lui, iar regulile sale stricte apără lumea spirituală de orice obiectivare prin lumea simțurilor Tot ceea ce este dincoace de această limită de foc nu mai este o icoană, nu mai este o minune O astfel de artă cade în cele mai monstruoase falsificări ale sacrului; și este expresia unei creații din cele mai dubioase Aceasta este toată deosebirea dintre Biblie și un manual școlar de teologie, dintre Taina ca act și o conferință despre Taină Atunci când imaginația omenească nu este harismatică, este supărător de săracă, ca florile de hârtie fără rouă dimineții - încercarea nebunească de a face un portret al Duhului, ni-L arată pe Dumnezeu Tatăl sub trăsăturile unui bătrân senil, iar pe Theotokos ca pe o femeie seducătoare Semnele și simbolurile Un semn ne informează, ne dă de știre, ne arată (firma unui magazin, o bornă kilometrică) Un simbol este totdeauna în raport de apartenență și de comuniune de esență cu ceea ce simbolizează, iar ceea ce simbolizează este prezent în propriul său simbol întâlnim în arta catacombelor arta "semnificativă" pură Scopul ei este simplu și imediat: proclamă mântuirea și ne arată instrumentele sale cu ajutorul semnelor cifrate Putem să Ie clasificăm în trei grupe: ) tot ceea ce are legătură cu apa - adică corabia lui Noe, lona, Moise, peștele și ancora; ) tot ceea ce are legătură cu pâinea și vinul: înmulțirea pâinilor, spicele de grâu, vita; și în fine ) chipurile mântuirii și ale celor mântuiti - tinerii din cuptorul cel aprins, David în mijlocul leilor, pasărea phbnix, Lazăr înviat, Păstorul cel bun Personajele au numai strictul necesar ca să exprime o acțiune mântuitoare; spre exemplu, un mort este înviat, cel ce piere este mântuit Nu se ține seama de nici o formă artistică, iar orice interpretare teologică lipsește Bunul Păstor nu reprezintă nicidecum pe Hristos, ci vrea să spună doar: Mântuitorul mântuiește cu adevărat Tot așa și Daniel în mijlocul leilor Este simptomatic faptul că canoanele interzic icoanele de hârtie (reproducerea icoanelor în serie tipografică), ca și vânzarea comercială - cel mult icoanele pot fi dăruite Practica curentă poartă stigmatele decadentei destul de recente ORTODOXIA înfățișează pe Rugătoarea care arată sufletul mântuit Aceste icoane sunt afirmații zugrăvite, scurte și impresionante ale mântuirii cu ajutorul Tainelor botezului și euharistiei O inscripție grecească, contemporană cu catacombele, explică bine arta lor: "Eu sunt, Averchie, ucenicul sfântului Păstor care paște turmele Sale în munți și în câmpie Credința a fost pretutindeni îndreptarul meu și pretutindeni ea mi-a dat ca hrană Peștele Izvorului, pe cel mare, cel curat, pe care Sfânta Fecioară L-a pescuit și-L dă de mâncare prietenilor Ea are și un Vin plăcut amestecat cu Apă pe care-i dă cu Pâine Oricine gândește ca mine și înțelege aceste cuvinte să se roage pentru Averchie" Totul ne aduce aminte de acest lucru central: nu există viată veșnică în afară de Hristos și de Tainele Sale Totul se reduce la un singur semn și totul este bucurie, pentru că învierea mortilor este înscrisă pe sarcofag» ("cei ce distrug trupul" sunt învinși) Absenta oricărei arte pune început momentului decisiv al propriului său destin Culmea artei atât de apropiată încă - arta antică - este inutilă pentru moment, ea însăși se tăgăduiește, trece prin propria ei moarte, se cufundă în apele botezului, însemnată și consemnată în creionările catacombele, ca să izbucnească din aceste fântâni baptismale în zorii secolului IV, sub forma care n-a mai fost văzută niciodată până atunci, a icoanei Aceasta este arta care a înviat în Hristos; nici semn, nici tablou, ci icoană, simbol al prezenței și viziune a dogmei, revelație eonică Icoana și liturghia Toate părțile Bisericii - liniile arhitecturale, frescele, icoanele - sunt integrate în misterul liturgic și este cel mai important lucru, pentru că nu am putea înțelege niciodată o icoană în afară de această integrare Chiar liturghia în totalitatea ei este icoana întregii iconomii a mântuirii Când se cântă Heruvicul: "Noi care pe heruvimi cu taină închipuim și celei de viață făcătoare Treimi întreit sfântă cântare aducem", suntem în mod real în dumnezeiasca liturghie Hristos are de fată pe îngerii cu ochi nenumărați și cu miriade de aripi care freamătă, Treimea dumnezeiască ia parte la Mister, iar credincioșii sunt atât de strâns uniți încât parcă ar deveni icoanele heruvimilor Liturghia, de aici de pe pământ, este icoana liturghiei cerești, iar credincioșii sunt icoane ale slujirii îngerești de adorare și rugăciune Totul este participare și prezentă Orice părticică a făpturii, chiar prin existenta ei, spune rugăciunea euharistică: "Ale Tale dintru ale Tale, Ție îți aducem J Wilpert, Fractio panis, p - Putem zice chiar 'noi care suntem aici icoana tainică a heruvimilor" RUGĂCIUNEA BISERICII de toate și pentru toate" în această adunare măreață, credinciosul vede taina lui Dumnezeu, vede pe mai-marii săi, apostoli, martiri, sfinți prezenfi, el ia parte cu ei la eonul ceresc; coliturghisitor cu îngerii, el cântă Duhul Frumuseții: "In sfintele Tale icoane, noi contemplăm corturile sfinte cerești și cântăm cu sfântă bucurie" Cupola încoronată a crucii este punctul de participare la lumea cerească Cerul coboară în lăuntru, umple cupola și-L revelează pe Pantocrator între îngerii Prezentei Icoana numită "drepții în mâna lui Dumnezeu" ni-i arată ca și cum s-ar avânta spre mâna deschisă a Pantocratorului ca să formeze acolo soborul sfânt Plantele se cațără pe coloanele bisericii și înfloresc ca flori ale Raiului, animalele mișună la rădăcina lor Cu o mână preaputemică, Dumnezeu îndreaptă toată adunarea spre centrul liturgic: icoana "Cinei Domnului" de deasupra ușilor împărătești Pe fondul absidei centrale se desprinde Theotokos ca Rugătoare, sau "Zid nestricăcios" Ca Hodighitria, ea este Biserica pământească ce "îndreaptă" pe toti credincioșii ca să-i unească în Trupul lui Hristos Icoana privește spre Răsărit Crucea așezată pe peretele altarului arată locul de unde va veni Hristos al Slavei ca să stea pe tronul închipuit deasupra altarului: tronul Judecătorului, dar și al Mirelui care-Și serbează nunțile Sale mistice cu Mireasa-Biserica Icoana Soborului (a Sinaxei) ne arată adunarea îngerilor Fiul cel veșnic, în cerul întreit al sferelor, formează centrul absolut Aceasta este liturghia cerească, iar îngerii îl revelează pe Hristos, Marele Arhiereu, ca "așa să lumineze ochii credincioșilor lumina Evangheliei și a sfințeniei Mântuitorului, chip lui Dumnezeu" (II Corinteni , ) Bucuria cosmică înconjoară pe Theotokos și ne deschide ușile împărăției Astfel, într-o Biserică, în orice moment și chiar în afară de slujbe, totul este în așteptarea sfintelor Taine, în așteptarea euharistiei Senzația atât de puternică de viată neîncetată vine din aceste prezențe îndreptate spre liturghia cerească Arta dumnezeiască întreaga artă este în viața formelor, dar arta sfântă ajunge la formele invizibilului, la viața formelor liturgice Icoana este o minune a credinței Tehnica cea mai desăvârșită, îndrăzneala ritmurilor noi sunt totdeauna impresionante, dar singure, ele rămân un simplu "document Slujba din prima Duminică a Postului Mare Sobor sau sinaxă: adunarea credincioșilor care vin la săvârșirea liturghiei sau a celor ce săvârșesc liturghia ORTODOXIA omenesc", religie a omenescului, a efemerului Puterea unei icoane vine din confinutul ei, ea manifestă Duhul Iconografia ne inițiază în lumea suprasensibilă; realitatea empirică se șterge în fata citirii prototipurilor gândirii dumnezeiești Acest caracter al "artei dumnezeiești" explică, într-un fel, aparenta rigiditate a canoanelor în care se încadrează Aceste norme ale artei divine se adaugă pregătirii ascetice a iconografului ca să-i formeze imaginația și să o conducă spre viziunile dogmatice ireproșabile Conservatorismul arată statornicia arhetipurilor, dar tocmai aceasta din urmă postulează cea mai mare libertate a închipuirii, ca să poată găsi cea mai bună formă de expresie artistică și cea mai bogată interpretare "Ghidul iconografilor" , formular al regulilor artei sacre, salvează icoana de la lipsa de gust și o pune la adăpost de devotiunile subiective și de fluctuația gusturilor prea puțin sigure Arhitectura creștină experimentează spațiul, memorialul liturgic experimentează timpul, iar icoana experimentează invizibilul Astfel, specificul icoanei îl constituie "esențele" prezente, revelația schemei spirituale ascunse Icoana nu este abstractă; deși este figurativă, asemănarea ei nu este, însă, portretistică Ea se adresează ochilor spiritului ca să contemple "trupurile spirituale" de care vorbește Sfântul Pavel Tot ce este înfloritură sufletească, gest dramatic, poză, agitație este suprimat cu desăvârșire Orice icoană este în funcție de icoana Mântuitorului, - zisă "acheropoîetă", cea nefăcută de mână omenească, a "Sfintei Fețe", pe care îngerii o țin pe o pânză și o arată oamenilor Ea nu este, desigur, un portret al lui lisus, ci icoana prezenței Sale Tot astfel, latura istorică este redusă la ceea ce este strict necesar amintirii: pentru că în ea este înfățișată semnificația sa metaistorică Martirii nu au cu ei instrumentele cu care au fost chinuiți, pentru că ei sunt deja deasupra istoriei pământești - ei sunt prezenți aici însă în alt fel O icoană arată într-un sfânt gândul lui Dumnezeu despre el Un eremit, după Sfanțul loan Scărarul, înfățișează "forma pământească a unui înger" Arta sfântă nu descărnează, ci dematerializează esențele și ne revelează materia transparentă, supusă slujirii spiritului " ’ Arta profană urmează legile opticii, care-și aruncă plasa peste toate lucrurile, le coordonează ca să ne dea o viziune omogenă a lumii lucrurilor Aceste legi sunt legile lumii căzute în păcat, ale exteriorității, ale despărțirii Unitatea de acțiune, deci plasa timpului, unitatea de perspectivă, deci plasa spațiului; gratii formate din a priori se lasă între ochi și lucruri Acesta este un "punct de vedere" plin de iluzie optică, Un astfel de "ghid" datează din sec XI și se află la Muntele Athos Titlul său este ’Ерцг|ѴЕіа rrfț Zc£>ypa$iKrjț A fost tradus în franceză și publicat, în , de Didron (Paris, Imprimerie royale) cu titlul Manuel d'Iconographie chretienne RUGĂCIUNEA BISERICII folositoare pentru viata obișnuită, dar care nu cuprinde totul, adică nu este o sinteză a tuturor punctelor de vedere Cea mai curioasă înșelăciune este profunzimea unui tablou, obținută prin jocul optic al liniilor care se apropie și se depărtează de privitor, către o profunzime ireală Cubismul artei moderne caută să evadeze din aceste legi: analiza acestor fenomene dezarticulează și suprapune, însă nu reconstruiește Iconografii nu ignorează nimic din aceste "tehnici", dar nu fac nici o dată din ele condiția propriei lor arte Arta lor este total insensibilă fată de realitatea materială ca atare, așa cum Se înfățișează ea opticii obișnuite, ea impune spectatorului propriile sale principii și-l învață adevărata viziune Această artă este o știință completă care ne face să simțim, aproape "să pipăim" lumea "inteligibilă" Astfel, raporturile dintre dimensiunile reale ale ființelor și lucrurilor sunt excluse într-o icoană, pentru că aceasta nu zugrăvește natura, ci trasează numai chipul ei schematic și o arată ca interiorizată, în supunerea ei fată de spiritul omenesc Ea tratează spațiul și timpul cu o libertate totală și lasă mult departe în urma ei toate îndrăznelile pictorilor abstractioniști în ea, totul se desfășoară în afara spațiului - închisoare, poziția subiecților și mărimea lor sunt definite de ochii mintii, în valoarea lor proprie și independentă Forma plată dă libertatea de a folosi fiecare parte în funcție de ea însăși și de a păstra ritmul propriu compoziției Există icoane în care perspectiva este răsturnată, liniile se apropie de spectator, ceea ce dă impresia că personajele ies din icoană și vin în întâmpinarea lui Aceasta este o viziune a spațiului spiritual cu ajutorul ochiului inimii, iar spațiul acesta se extinde în infinit (infinitul bun, care dilată, nu infinitul rău, care închide) Perspectiva răsturnată își are punctul său de plecare chiar în inima celui care contemplă icoana Volumul și greutatea dispar, iar liniile aurite pătrund ca niște raze ale lucrării îndumnezeitoare, înduhovnicesc trupurile Homo ter-renus devine homo caelestis, ușor, vesel și înaripat Trupurile parcă s-au topit în aurul eterat al luminii dumnezeiești Fondul de aur înlocuiește spațiul tridimensional Totuși libertatea de a compune orice figură în independenta sa dă o suplețe rninunată iconografului ca să subordoneze totul, centrului compoziției într-o biserică, trupurile urmează liniile bolților și suferă modificări, adică la nevoie se alungesc sau se avântă spre punctul central Universalitatea este cea care armonizează și organizează întreg ansamblul iconografic W de Grunlissen, La perspective, esquisse de son âvolution des origines jus-qu’ă la Rennaisssance, Ecole fr de Rome, "Mâlanges d’arch etd’hist ", (XXXI), p Asupra semnificației fondului de aur să se vadă Worringer, Griechentum und Gotik ORTODOXIA Tocmai absenta unor forme obișnuite face să se simtă uimitor de aproape dimensiunea spirituală, adevărata profunzime a spiritului Trupul este abia schițat, mai mult îl ghicim prin cutele sobre ale veșmintelor; uscăciunea lor aproape liniară nu mai atrage lua-rea-aminte asupra anatomiei și îndreaptă privirea spre lăuntricitate De altfel, totul este dominat de figură Iconograful începe să picteze întâi capul, pentru că acesta dă dimensiunea și poziția trupului și ordonează întreaga compoziție Până și elementele cosmice iau chipul omenesc, pentru că omul este cuvântul cosmic Ochii mari deschiși cu privirea lor fixă văd lumea de dincolo Buzele subțiri sunt lipsite de orice senzualism (patimile și mâncarea), ele sunt făcute să cânte laude, să primească euharistia și să dea sărutul păcii Nasul nu este decât o linie curbă foarte fină, fruntea largă și înaltă, iar ușoara sa deformare accentuează elementul predominării contemplative a gândirii Culoarea închisă a chipurilor suprimă orice notă realistă și senzuală Poziția frontală nu distrage vederea prin dramatismul sufletesc al ținutei și gestului Profilul întrerupe comuniunea, devine repede absentă, dar acel fată către fată cu privitorul cufundă privirea în ochii spectatorului și stabilește imediat o legătură de comuniune Trupurile nemișcate, dar nici o dată statice, concentrează tot dinamismul lor în privirea fetei Orice neliniște, grijă, tulburare a gesticulației dispar înaintea păcii lăuntrice Dimpotrivă, demonii și păcătoșii își arată profilele și dau dovadă de o • mare agitație, neputința de a contempla Peisajul este însemnat cu ajutorul formelor geometrice cele mai sumare ca expresie a realității; mai curând sugerat ca prezentă cosmică, el este fondul de pe care se detașează omul - pnevtna Plantele și clădirile nu au valoare în ele înseși, ci sunt semne folositoare pentru a accentua poziția trupurilor și a sluji simbolismul compoziției Culorile nu sunt niciodată șterse, nici întunecate In afară de câteva (aurul, purpura, albastrul azuriu etc ), ele se pot schimba, urmând tema liniară Ele impresionează, devin sonore și uimesc prin densitatea lor veselă Tenurile culorilor: albastru pal, roșu auriu, verde deschis, verde fistic, ultramarin, purpuriu, stacojiu formează multe nuanțe care își vorbesc și, în infinita lor catifelare, reflectează lumina dum-nezeiească Schimbarea la fată este scăldată în aur, dar acolo unde omenitatea lui Hristos este reliefată, kenoza este semnificată cu alte culori Există o întreagă știință a luminii Nu există clar-obscurul, nici ceva scos în relief cu ajutorul umbrelor, pentru că în lumea icoanelor, Este interesant de reținut faptul că Sinodul din , (în canonul ) interzice să fie înfățișat Hristos în forma emblematică - mielul, peștele, căci “chiar lucrul în sine însuși" s-a lepădat de umbra lui preînchipuitoare Kenoza semnifică smerenia întrupării RUGĂCIUNEA BISERICII soarele nu apune niciodată, este o zi fără apus, lumină neînserată, este nămiaza strălucitoare a întrupării, fără umbră, nici întuneric Orice nuanță, este realizată numai cu contrastul culorilor, fără nici un fel de artificiu de lumină sau de manieră proprie 'Artistul separă ceea ce este important de ceea ce este secundar prin culori de diferite densități In general, el urmează metoda "limpezirii" progresive care duce de la o culoare mai închisă spre una mai luminoasă Nu există nici o sursă de lumină, pentru că lumina este in lăuntrul icoanei, ea însăși luminează toate detaliile propriei sale compoziții Nemișcarea exterioară a figurilor este absolut paradoxală, pentru că tocmai ea creează impresia că în lăuntru totul se mișcă: "înaintăm pentru că ne-am oprit", "puful cu apă vie", "mișcarea nemișcată" -icoana ilustrează în chip admirabil aceste paradoxuri ale limbajului mistic, neputința oricărei descrieri Planul material pare recules în așteptarea mesajului, privirea singură traduce întreaga tensiune a energiilor în viață "Arta dumnezeiască" presupune harul, harisma profetică: "Celor cate cunosc și primesc viziunile profetice în formele și chipurile pe care Dumnezeu însuși le-a dat și pe care ceata profeților mărturisește că le-a văzut, celor care țin și tradiția, scrisă sau orală, venită prin Apostoli până la Părinți și care din acest motiv reprezintă în imagini lucrurile sfinte și le venerează, veșnică amintire Arta modernă și actualitatea icoanei Criza actuală a artei sfinte nu este estetică, ci religioasă De la frontispiciul din Chartres la Michelangelo, de la icoana lui Rubliov la școlile rusești italienizante din sec XVII, putem urmări o pierdere progresivă a sensului sfințeniei Sacrul se deplasează spre "frumosul" estetic, esența religioasă se șterge în fața elementului narativ, anecdo Icoana "Sfintei Treimi” a lui Rubliov este izbutită prin strălucirea egală a celor trei îngeri - lumina întreit însorită luminând pe cel ce o contemplă Sinodiconul grec - slujba primei Duminici din Postul mare Academia de științe din U R S S a întreprins publicarea Istoriei Artei Rusești, în volume Primele trei volume care au apărut sunt consacrate în întregime arhitecturii bisericilor și iconografiei Știința cere o oarecare obiectivitate, obligația de a se începe cu sursa iconografică, singura care explică toate formele ulterioare ale culturii Vechii Rusii Astăzi, expozițiile și filmele sovietice arată icoanele și bisericile ca "monumente istorice”! Dar materia este explozivă și plină de surprize "Dacă oamenii nu vorbesc, vor striga pietrele", spune Evanghelia Acolo unde apostolatul este interzis, iar cuvântul este redus la tăcere, pietrele, "monumentele" încep să strige, să predice Nu este oare simptomatic că UNESCO, voind să prezinte ceva privitor la U R S S , a editat minunatul album de icoane?! ORTODOXIA tic, plăcut, spre asemănarea portretistică, spre complicat Acolo unde a dispărut sacrul, au apărut opere de artă cu subiecte religioase Există și un iconoclasm intelectual care face din Biblie Coran Sensibilitatea își caută încă echilibrul, trece printr-o criză a creșterii Apofatismul - care neagă orice formă de expresie - nu înseamnă nimic dacă nu este echilibrat de forma catafatică, pozitivă, căreia apofatismul îi dă înțelesul său adevărat Teoriile psihologice și sociologice ale artei nu explică decât ceea ce nu este artistic în ea Pe de altă parte orice reducere la sensul pedagogic o ruinează Nu este vorba să știm de unde vine omenește creația, ci ce este ea în propriul ei miracol; acest lucru nu poate fi dedus din datele materiale, acestea șunt doar "resturile neprevăzutului" ale operei împlinite Important este că există o finalitate lăuntrică, misterioasa ei naștere Metoda fenomenologică respinge, din fericire, subiectivismul emoțiilor care nu pot fi măsura frumosului în adevăr, arta revelează "esențele", ne introduce în ele și, prin acest fapt, îl descoperă pe om luiși și îl desăvârșește, deșteaptă îț el lumea aprioricului neintelectual Realitatea nu este niciodată^reprezențată^ - imitată, ci exprimată Așadar, arta conține în ea însăși propriul adevăr expresiv în muzică nu există nici concept, nici imagine, și cu toate acestea lumea ei este absolut adevărată Acum, a fost infirmată afirmația lui Hegel despre moartea artei în fata gândirii Dimpotrivă, arta merge mai departe decât gândirea: putem spune că, în veșnicul conflict dintre filosof ia adevărului și filosofia binelui, arta realizează o sinteză unică Pe o cale ocolită - cu toată teama de platonism - metafizica revine: se I recunoaște deja faptul că opera de artă nu are, ci este ea însăși o semnificație metafizică Metoda fenomenologică în artă se deschide spre o metafizică în act - spre frumusețe Se afirmă tot mai mult "activitatea pură instauratoare" prin participarea artei la existenta transcendentă Se vorbește de "aura supraexistentială care o cuprinde" Suprarealiștii - poeți și artiști - inventează o lume, desrealizează această lume obiectivă, dar o fac pentru a evidenția că dincolo de lumea aceasta există un alt eon în felul acesta, arta ar duce la setea Noi nu putem cunoaște cu adevărat decât datorită lucrurilor pe care nu le vom cunoaște niciodată Așa de pildă, un punct geometric nu este spațial, căci este de natură metaspațială, metafizică, cu tot acel atât de enigmatic "loc geometric", încă un zero în Vechiul Testament, ceea ce este auzit predomină asupra a ceea ce este văzut (invers decât la greci), dar în timpurile mesianice, ceea ce se vede e mai important: ascultă, Israel devine ridică-ți ochii și vezi în Noul Testament, de la învierea lui Hristos, evenimentele aparțin deja eshatologiei și vor fi "fericiți cei care vor vedea pe Dumnezeu" Tot astfel, Apocalipsa plasează viziunea, iconografia în centru (a se vedea G Kittel, Die Religionsgeschichte und das Urchnstentum) M Souriau, L’Ombre de Dieu, Paris RUGĂCIUNEA bisericii de transcendentă, la presimțirea ei, la așteptarea ei - erosul se oprește la pragul ei Este nevoie de ceva mai mult ca el să se trezească Arta este depășită de artă Dar azi este încă necesar să se facă distincția între format și neformat, între fanteziile efemere și formarea stilului sacru al ateismului "Neantul activ” al existențialismului își aduce suportul său ideologic Arta se emancipează în aparență de orice "canon" și aspiră la titlul sonor de "teurgică", în sensul forțelor magice de incantație și al falselor transcendente (false straturi metafizice), este voga măștilor negre, a magiei mexicane a sângelui, a puterii halucinante a mescalinei, a simbolismului ocult și masonic al anti-Bisericii, a compozițiilor inspirate de betonul armat, a atomului și rachetei, a imaginilor plastice ale vitezei pure, a sculpturii în foi de fier Enorma presiune a determinantelor universului "vâscos și sufocant" împinge lumea către refugii fragile și alibiuri fără justificare Imensa nostalgie din inima existenței închise se aruncă în dansul modern, marș îndrăcit, dar care nu duce nicăieri Măsluirile sunt denunțate, dar acuzatorul pleacă cu sentimentul propriei înșelăciuni - "Judecătorul pocăit" al lui Camus Luciditatea unei conștiințe sfâșiate, o "duritate optimistă" nu descoperă decât o singurătate nesfârșită, în care orice privire a altuia constituie o jenă și o limitare Ea se naște din ruptura ontologică între această lume care se ferește de orice privire, și lumea biblică așezată sub privirea lui Dumnezeu "Luminătorul trupului este ochiul tău dacă ochiul tău este rău, atunci și trupul tău este întunecat Ia seama, deci, ca lumina din tine să nu fie întuneric" (Luca , - ) în aceste cuvinte este o întreagă filosof ie a artei Ochiul nu numai primește lumina, ci o și emite și luminează Artistul are această extraordinară libertate de a transforma lumea după chipul său, de a proteja peisajul devastat -tenebrele propriului său suflet -, de a impune altora viziunea unei imense latrine unde mișună monștri dezarticulați Expozițiile recente arată că decompozitiile savante ale lui Picasso sau jocurile afectate ale lui Salvador Dali sunt depășite și par deja arhaice și demodate - formele moderne nu au viață lunga Arta actuală este ritmul formelor pure și al culorilor fără nici un conținut Astfel, pictura se înrudește cu muzica modernă fără melodie sau traducând o stare de total abandon Deși această artă este fără conținut, este prin esență o artă cerebrală, ea se îmbată de izbucnirea nesfârșită a unor forme imanente, fără să semnifice sau să simbolizeze ceva și prin aceasta este în mod fatal fără nici o importanță Arta autentică exprimă în alt fel inexprimabilul, ea este totdeauna comunicare, revelație, prezentă Cu cât arta este mai goală, cu atât formele pure Camus, La chute, Paris, ORTODOXIA sunt nesfârșite în combinațiile lor; dimpotrivă, de îndată ce ea este chemată să spună ceva, doar o singură coincidență cu conținutul, așa ca ea să prefigureze și să vehiculeze cuvântul ei în propria-i structură, îi dau veșmântul ei adevărat și adecvat, care este frumosul Când în muzică lipsește melodia, iar în artă lipsește subiectul omenesc, această distrugere a limitelor, aceste expresii nesfârșite arată că sufletul omenesc s-a micșorat, s-a limitat: o astfel de muzică și artă sunt expresii exterioare ale micimii lui lăuntrice Nemărginitul în marginile acestei lumi închise nu transcende absolut nimic Este o artă "cu ușile închise" Dimpotrivă, nemărginitul dumnezeiesc ia forma foarte precisă în întrupare - el se mărginește pe sine prin formele omenești Hieratismul sfinților, nemișcarea lor aproape rigidă, limita lor exterioară traduce adevărata nemărginire a spiritului lor "De la chipul lui Hristos noi ridicăm ochii minții noastre la chipul nemărginit al lui Dumnezeu "Prin firea Ta, desigur Tu ești nemărginit, Doamne, dar ai vrut să Te micșorezi sub vălul trupului" în această transcen-dență-imanență, Dumnezeu este prezent, dar și întreg omenescul este prezent Arta modernă este totuși foarte semnificativă ca fenomen Titanismul ei, pe măsura omului, a condus la eliberarea de orice prejudecată, a desființat ororile secolelor recente și prin aceasta este înviorător; a ucis prostul gust al secolului XIX Forma exterioară este-nefinisată Dar aici, ca și în timpul catacombelor, arta își atinge limitele ei imanente și - potrivit dialecticii ei interne - se plasează în mod evident dinaintea ultimei alegeri, dar nu între viață și moarte, ci între a trăi pentru a muri sau a muri pentru a trăi Nici o evoluție nu mai este posibilă -, căci cheia secretului corespondențelor s-a pierdut, iar ruptura între sacrul transcendent și "religiosul imanent" este atât de radicală încât ea nu permite pur și simplu o evoluție de la un plan la altul Accesul la forma interioară, eonică, este oprit de îngerul cu sabia de foc Trebuie să treci prin botez - adică prin moarte - pentru a învia în acea lumină care nu mai este evanghelică, pământească, kenotică, ci în lumina apocaliptică a chipului uman al lui Dumnezeu, și nici cu chipul blând al lui lisus, ci în chipul omenesc de temut și strălucitor al lui Dumnezeu în Treime Ceea ce agravează situația artei este faptul că însăși iconografia nu a ieșit din propria sa criză de patru ori seculară După redescoperirea icoanei, la sfârșitul secolului XIX, arta "copiștilor", un punct mort al imobilismului, face din arta creștină a icoanei, o artă împietrită, fără nici o ieșire Iconografia modernă este chemată să cunoască și să Teodor Studitul; P G , Slujba din prima Duminică a Postului Mare RUGĂCIUNEA BISERICII înțeleagă toate tehnicile la nivelul epocii sale și din lăuntrul acestei epoci să contemple "lumea cealaltă" Ca să fii azi în "situație" iconografică se impune pătrunderea intuitivă a noii sfinfenii, a acelei comuniuni strălucitoare de imensă milă, pe măsura iubirii lăuntrului lui Hristos, "o fraternitate a răstignitilor" Din inspirația harismatică, din profețiile timpurilor de pe urmă, trebuie să apară o cu totul altă și nouă interpretare eshatologică Hristos împăratul a venit, dar împărăția Sa va veni și aceasta constituie taina din urmă a "bobului de grâu"; adânca trecere a lumii de la forma sa exterioară la forma lăuntrică, împărătească Realitatea artei nu constă nici într-o nouă tehnică și nici exclusiv în trecut, ci în mod esențial în slava care va să vină Icoana nouă își va regăsi originile ei și va închide cercul ei sfânt în Evanghelia parusiacă a Slavei Liturghia ne învață azi, mai mult decât ieri, că arta se descompune nu din pricină că ea este copilul veacului ei și pentru că este plină de păcate, ci pentru că este demonică în măsura în care a renunțat la funcțiile sale sacerdotale, prin refuzul său luciferic de a săvârși sfințirea: de a face artă teofanică Aceasta este slujirea Duhului: ca în adâncurile umbrei mortii, în mijlocul cimitirelor speranțelor înșelate - să pună icoana - îngerul Prezentei Omul și Duhul vor privi în aceeași direcție, spre "Răsăritul care coboară din cer" Omul - "lucrătorul din ceasul de pe urmă" - trebuie să-și înțeleagă vocația sa, "ca preot și profet al tainelor cerești" cum zicea atât de strălucit Sfântul Macarie Egipteanul Ca să ne dăm mai bine seama de viziunea iconosofică, să înțelegem de ce icoana este cuvântul zugrăvit, facem un scurt comentariu al vestitei icoane a Sfintei Treimi, zugrăvită de Rubliov Interpretarea icoanei lui Rubliov în anul , catedrala Adormirii din Moscova a fost împodobită cu icoane splendide executate de ucenicii marelui pictor Rubliov Când mitropolitul, episcopii și credincioșii au intrat în catedrală, toti au zis; "Cu adevărat cerurile s-au deschis și măririle lui Dumnezeu se arată” înțelegem perfect acest sentiment înaintea icoanei icoanelor, icoana Sfintei Treimi, zugrăvită în anul de călugărul Andrei Rubliov Cam după o sută cincizeci de ani, "Sinodul celor o sută de Capitole" o proclamă drept model al iconografiei și al tuturor înfățișărilor Sfintei Treimi în anul , comisia restaurărilor a scos ornamentele metalice de pe icoană și după o muncă migăloasă de curățire a păturilor posterioare, icoana s-a înfățișat într-o astfel de strălucire că membrii comisiei ORTODOXIA au rămas absolut uimiți Putem spune cu certitudine că nu există nicăieri ceva asemănător în ce privește puterea de sinteză teologică, bogăția simbolismului și neîntrecuta frumusețe artistică Putem distinge cele trei planuri suprapuse în primul rând, este amintirea istorisirii biblice a vizitei celor trei pelerini la Avraam (Facerea , - ) Comentariul liturgic ne lămurește: "Fericite Avraame, tu i-ai văzut, tu ai primit dumnezeirea una și întreită" Faptul că chipurile lui Avraam și al Sarei lipsesc ne îndeamnă să pătrundem mai adânc și să trecem la planul al doilea, cel al "iconomiei dumnezeiești" Cei trei pelerini cerești formează "Sfatul cel veșnic", iar peisajul își schimbă semnificația: cortul lui Avraam devine palatul-biserică; stejarul din Mamvri devine arborele vieții; cosmosul, un potir schematic în natură, semnul ușor al prezentei sale Vițelul de pe o tipsie lasă loc potirului euharistie Cei trei îngeri, ușori și zvelți, au trupurile alungite (capul este de patrusprezece ori fată de șapte din dimensiunea normală) Aripile îngerilor, ca și felul schematic de a trata peisajul dau impresia imediată de ceva nematerial, de lipsa oricărei greutăți pământești Perspectiva răsturnată înlătură distanta, profunzimea unde orice dispare în depărtări și, printr-un efect contrariu, apropie chipurile, arată că Dumnezeu este acolo și că El este pretutindeni Bucuria suplă a ansamblului, secret al artei lui Rubliov, prezintă o viziune înaripată Cele trei persoane vorbesc - subiectul convorbirii trebuie să fi fost textul lui loan: "Dumnezeu a iubit în așa fel lumea că L-a dat pe unicul Său Fiu" Or, Cuvântul lui Dumnezeu este totdeauna faptă: ia chipul potirului Al treilea plan intradivin este doar sugerat, este transcendent și inaccesibil Cu toate acestea este prezent, întrucât iconomia mântuirii decurge din viata lăuntrică a lui Dumnezeu Dumnezeu este iubire în sine, în ființa Sa întreită, iar iubirea Sa față de lume nu este altceva decât reflexul iubirii Sale trinitare Dăruirea de Sine care nu e nici o dată o lipsă, ci semnul prea marii și bogatei Sale iubiri de oameni, este închipuită prin potir: îngerii sunt așezați în jurul potirului Stratul posterior care înfățișează un ciorchine de struguri acoperea desenul inițial: Mielul - ceea ce ne duce cu gândul la Cina cea cerească, după cuvântul Apocalipsei; Mielul a fost jertfit înaintea zidirii lumii Iubirea, jertfa, jertfirea au existat înaintea creării lumii, ele sunt la izvorul existentei Cei trei îngeri se odihnesc, aceasta este pacea supremă a ființei în șine, această odihnă este un extaz autentic, "o ieșire în sine însuși", întregul paradox este deja în acest extaz care rămâne în propria-i adâncime Sfântul Grigorie de Nyssa ne descoperă misterul paradoxu- RUGĂCIUNEA BISERICII lui: "Este unul din cele mai paradoxale lucruri, ca stabilitatea și mișcarea să fie același lucru Mișcarea începe de la piciorul stâng al îngerului din dreapta, continuă prin aplecarea capului, trece la îngerul din mijloc, antrenează irezistibil cosmosul: stânca și copacul, și se sfârșește în poziția verticală a îngerului din stânga, unde își află odihna ca într-un receptacol Pe lângă această mișcare circulară care ordonează totul, așa cum eternitatea orânduiește timpul, verticala bisericii și a sceptrelor arată aspirația celor pământești la cele cerești, acolo unde mișcarea încetează Această viziune a lui Dumnezeu strălucește prin adevărul transcendent al dogmei Din concepția îngerilor lui Rubliov se desprinde unitatea și egalitatea - și s-ar putea spune că fiecare înger este celălalt, pentru că deosebirea dintre ei constă numai în tinuta fiecăruia din ei față de ceilalți, și cu toate acestea nu există nici repetare nici amestecare Aurul care strălucește pe icoane ne arată totdeauna dumnezeirea, suprabogăfia ei; aripile îngerilor îmbracă, acoperă totul cu desfășurarea lor, iar contururile interioare ale aripilor zugrăvite în culoarea albastru deschis pun în relief unitatea și caracterul spiritual al unei singure naturi Un singur Dumnezeu în trei Persoane perfect egale, este ceea ce exprimă sceptrele identice, semnele puterii împărătești cu care este înzestrat fiecare înger Forma dumnezeiască a unității întreite ne privește, transcende împărțirile și sfâșierile noastre, dezbinările noastre Este o chemare imperioasă care lucrează doar prin realitatea sa și prin simpla ei existentă Formele geometrice ale compoziției sunt: dreptunghiul, crucea, triunghiul și cercul Ele structurează chipul din lăuntru și trebuie să le descoperim în concepția din acea vreme, pământul era octogonal, iar dreptunghiul este ieroglifa pământului pe care îl vedem pe partea de jos a mesei Partea de sus a mesei este și ea tot dreptunghiulară; în această parte regăsim semnificația celor patru laturi ale lumii, a celor patru puncte cardinale care, la Părinții Bisericii, erau cifra simbolică a celor patru Evanghelii în plenitudinea lor, din care nu se poate scoate nimic sau cărora nu li se poate adăuga nimic, pentru că sunt semnul universalității Cuvântului lui Dumnezeu Această parte de sus a mesei-altar reprezintă Biblia oferind cupa, rodul Cuvântului Dacă prelungim linia arborelui vieții (așezat în spatele îngerului din mijloc), vedem că acesta coboară, trece prin masă și-și înfige rădăcinile în dreptunghiul care înfățișează pământul, el este vestit de Logos și se hrănește , din conținutul cupei Aici aflăm explicația tainei sale: de ce arborele avea fructele vieții veșnice, de ce era arborele vieții Mâinile îngerilor converg spre simbolul pământului, pentru că Iubirea dumnezeiască coboară pe pământ Lumea este dincolo de ORTODOXIA Dumnezeu, ca o ființă de natură deosebită, dar este și ea cuprinsă în cercul sfânt al "comuniunii Tatălui", ea urmează mișcarea circulară, se află sus, în lumea cerească, sub forma stâncii, iar această mișcare circulară a lumii se oprește pentru lume în palatuȚBiserică Această Biserică este ca o prelungire a Ingerului-Hristos, a întrupării Sale Este chiar trupul Său cosmic, Biserica, mireasa Mielului unită cu El "fără despărțire și fără amestecare" Biserica-templu stă în nemișcarea odihnei marelui sabat - termen al mișcării trinitare Ciclul liturghiei cosmice este închis Este viziunea eshatologică a noului Ierusalim Partea aurită a bisericii-templu, care înaintează ca o putere de apărare, simbolizează protecția maternă, pe Theotokos și preoția sfinților După cum ne spune tradiția, crucea pe care a fost răstignit Hristos a fost făcută din arborele vieții Chipul crucii este la temelia nevăzută, dar și cea mai evidentă a compoziției Aureola, cercul luminos al Tatălui, cupa și semnul pământului se află pe aceeași linie verticală Această linie împarte icoana în două și se încrucișează cu linia orizontală care unește cercurile luminoase ale îngerilor de pe laturi și formează crucea Astfel, crucea este înscrisă în cercul sfânt al vieții dumnezeiești, ea este axa vie a iubirii treimice "Tatăl este iubirea care răstignește, Fiul este iubirea răstignită, iar Duhul SFant este crucea iubirii, puferea ei de neînvins" Mișcarea parcurge brațele crucii, iar acestea ca Șî brațele lui Hristos, îmbrățișează universul; "Când Mă voi înălța de pe pământ, voi trage la Mine pe toți oamenii" (loan , ) Fiul și Sfântul Duh sunt cele două mâini ale Tatălui Dacă unim marginile mesei în punctul chiar deasupra capului îngerului din mijloc, vom vedea că îngerii sunt așezați exact într-un triunghi echilateral El simbolizează unitatea și egalitatea Treimii al cărui vârf este Tatăl, ярусное Ѳеотро^Іп fine, dacă tragem o linie, urmând contururile exterioare ale celor trei îngeri, vom forma un cerc perfect, semn al eternității dumnezeiești Centrul acestui cerc se află în mâna Tatălui, Pantocratorul Ținuta Tatălui are în ea ceva monumental, ea degajă pacea hieratică și nemișcarea, actul pur, împlinirea, principiul static al eternității, dar în același timp, printr-un contrast din cele mai izbitoare, imperceptibila mișcare a brațului drept, curba sa puternică, în armonie cu aceeași putere a înclinării gâtului și capului, exprimă principiul dinamic Taina cea de nespus a lui Dumnezeu constă în această sinteză a mișcării și a nemișcării: Absolutul filosofilor, Actul pur al teologilor și Dumnezeul cel viu al Bibliei: "Tatăl nostru care ești în ceruri" Puterea dumnezeiască, așa cum mărturisește Crezul nostru, "Cred într-unul Dumnezeu, Tatăl atotțiitorul", este puterea părintească a iubirii Tatălui, reflectată în privirea îngerului din mijloc El este iubire, și tocmai de aceea nu se poate revela decât în comuniune și nu poate fi RUGĂCIUNEA BISERICII cunoscut decât în comuniune "Nimeni nu vine la Tatăl decât prin Mine" (loan , )-, iar pe de altă parte: "Nimeni nu poate să vie la Mine, dacă nu- va trage Tatăl" (loan , ) Aceasta nu e deloc îngustime sau exclusivism evanghelic, ci cea mai tulburătoare revelație chiar a naturii iubirii Nu poate exista o cunoaștere adevărată a lui Dumnezeu în afară de comuniunea dintre om și Dumnezeujar aceasta este veșnic -ejmică și inițiază spre comuniunea dintre Tatăl și Fiul Aceastâ'rie ajută să înțelegem de ce Tatăl nu Se revelează niciodată în chip direct Tatăl este izvorul și tocmai prin acest fapt este Tăcerea El Se descoperă veșnic, dar îl descoperă diunitatea Fiului și a Sfântului Duh Icoana arată această comuniune al cărei centru viu este cupa din mijlocul mesei Liniile din partea dreaptă a îngerului din centru cresc pe măsură ce se apropie de îngerul din stânga în limbajul simbolic al liniilor, curbele convexe arată totdeauna expresia, vorbirea, revelația; dimpotrivă, curbele concave înseamnă ascultarea, atenția, abnegația, receptivitatea Tatăl este întors spre Fiul Său El vorbește Mișcarea care străbate ființa sa este extazul El Se exprimă în întregime în Fiul: "Tatăl este în Mine Tot ce are Tatăl este al Meu" Fiul ascultă, liniile curbe ale veșmântului Său exprimă atenția supremă, lepădarea de sine Și El renunță la El însuși, ca să nu fie decât Cuvântul Tatălui Său: "Cuvintele pe care vi le spun, nu vi le spun de la Mine; Tatăl care este în Mine, El împlinește lucrările Lui proprii" Mâna dreaptă a Fiului reproduce gestul Tatălui-, binecuvântarea Cele două degete care se desprind de pe albul mesei-Biblie, vestesc calea mântuirii-unirii în Hristos a celor două firi, intrarea lumii, a omenescului în comuniune cu Tatăl Mâna îngerului din dreapta arată direcția binecuvântării: lumea; ea pare că acoperă și apără "clocește" (după expresia istorisirii biblice a creației) Deasupra dreptunghiului care simbolizează lumea, mâna aceasta este ca aripile întinse ale porumbiței nevinovate Blândețea trăsăturilor îngerului din dreapta are ceva din aerul matern El este Mângâietorul, dar este și Duhul: Duhul de viată El este cel ce dă viată, și în El își are izvorul orice viată El este al treilea termen al Iubirii dumnezeiești, Duhul Iubirii Ținuta Sa se deosebește puțin de tinuta celorlalți doi îngeri Prin înclinarea și zborul întregii Sale ființe, Duhul stă la mijloc, între Tatăl și Fiul: este Duhul comuniunii și al perihorezei Aceasta o arată destul de limpede, ceea ce se observă ușor, faptul că mișcarea pleacă de la El Prin suflarea Sa, Tatăl Se odihnește în Fiul, Fiul primește pe Tatăl Său și Cuvântul răsună Așa Ruah: Duh, este de asemenea de genul feminin, în limbile semite Textele siri-ace îl traduc deseori cu Mângâietor, Mângâietoare -Ortodoxia ORTODOXIA cum zice Sfântul loan Damaschinul: "Prin Duhul Sfânt, noi cunoaștem pe Hristos, Fiul lui Dumnezeu,și prin Fiul vedem pe Tatăl" La Bobotează, Tatăl Se duce la Fiul, în mișcarea Porumbiței în iconografie, culorile au limba lor proprie La Rubliov, ele sunt nemaipomenit de bogate, sunt într-un acord muzical perfect cu întreaga gamă a celor mai fine nuanțe care se răsfrâng în toate amănuntele compoziției Densitatea culorilor figurii centrale este întărită de contrastul cu albul mesei și se reflectă în catifelarea mătăsoasă a îngerilor din laturi Purpuriul strălucitor (iubirea dumnezeiască) și albastrul închis (adevărul ceresc) cu aurul aripilor (bogăția divină) formează un acord desăvârșit care se prelungește și se regăsește cu o tonalitate mai îndulcită, ca o revelație nuanțată, ca o inițiere treptată: roșu deschis și liliachiu la stânga, albastru mai deschis și verde argintiu la dreapta Aurul tonurilor, șederea dumnezeiască, vorbește de nesfârșita bogăție a vieții Sale Astfel Tatăl, inaccesibil în culorile Sale dense, în întunericimile luminii Sale, Se revelează blând, accesibil în norul luminos al Fiului și al Sfântului Duh Privită de departe, această compoziție dă impresia unei flăcări albastre și roșii Totul arde în aerul strălucitor al nămiezii: "Cel ce este lângă Mine este lângă foc" Mâna Tatălui deține începutul și sfârșitul, ea este întinsă deasupra cupei Mielul jertfit înaintea creării lumii și Mielul-Biserica noului Ierusalim, cina sfântă a lui Hristos și făgăduința Sa că vom bea din rodul viei în împărăția Tatălui, includ timpul în eternitate Cupa strălucește în albul strălucitor al Cuvântului care răspândește toate culorile Adevărului; este strălucirea inimii dumnezeiești, darul reciproc al celor trei Persoane dumnezeiești O chemare puternică se desprinde din această icoană: "Fiți una, precum Eu și Tatăl una suntem" Omul este după chipul lui Dumnezeu întreit, Biserica-Comuniune se înscrie ca ultimul său adevăr Toți oamenii sunt chemați să se unească în jurul aceleiași și unice cupe, să se înalțe la nivelul inimii dumnezeiești și să ia parte la Cina mesianică, să devină o singură Biserică-Miel "Prin viața veșnică (Duhul), Te cunosc pe Tine, adevăratul Dumnezeu^și pe Cel pe care Tu L-ai trimis, pe lisus Hristos" Viziunea icoanei se oprește asupra acestei note eshatologice: ea este anticiparea împărăției cerurilor, cu totul scăldată în lumina care nu este din această lume, totul este scăldat într-o bucurie curată, dezinteresată, într-o bucurie dumnezeiască, prin simplul fapt că Sfânta Treime există și că noi suntem iubiți, că totul este har Unirea izbucnește din suflet, ea tace Misticii nu vorbesc niciodată de culme, numai tăcerea singură o descoperă CAPITOLUL П Liturghia Introducere Dacă bisericile ortodoxe sunt atât de pline de lumină, de căldură, de intimitate, aceasta se datorește faptului că fiecare punct de pe ziduri este însuflețit și înfățișează cerul, îl pune pe om în legătură cu predecesorii săi: cu îngerii, profeții, apostolii, martirii și sfinții; omul este cu adevărat în vizită la Dumnezeu în cer Prin icoană, cultul liturgic, slujbele care iau parte în mod firesc la amănuntele vieții zilnice, Biblia devine uimitor de vie, iar cerul este cu totul aproape, intim, aproape palpabil Este un fel de "teomaterialism", o viziune a naturii în Dumnezeu care face orice lucru transparent, prin care intuim prezenta nevăzutului O mai îndelungată intimitate cu aceste prezențe creează aspirația nepotolită spre puritate și absolut; lumânările aprinse spun ardoarea credinței, iar viețile sfinților cântate în cântările liturgice și prezentate în icoane ne învață că chemările dumnezeiești din sfintele Evanghelii pot fi înfăptuite și se adresează tuturor în continuitatea organică a planurilor liturgice, norul de tămâie continuă mișcarea brațelor ridicate ale preotului care "adună" elanul ecumenic al sufletelor spre comuniune Tot astfel binecuvântarea cu crucea în cele patru puncte cardinale ale universului apleacă toată lumea materială sub lucrarea sfintitoare a harului în vecerniile ortodoxe, binecuvântarea untdelemnului, a vinului și a grâului sfințește principiul rodniciei pământului și- învață pe om că pământul pe care- muncește este sfânt; că roadele pe care le culege din adâncul lui nu sunt numai agregate chimice, ci un dar viu care participă la misterul euharistie, că însăși rodnicia pământului este în legătură directă nu numai cu îngrășămintele și anotimpurile, dar și cu spiritualitatea omului Atunci când rupe pâinea, omul spune rugăciunea binecuvântării: mâncatul este totdeauna o amintire a misterului euharistie în contact cu spiritul, materia devine suplă și maleabilă: dintr-o masă inertă și grea iese o frumusețe dăltuită prin semne și palpitând de viață Omul este chemat să scoată din lucruri cea mai minunată dintre rugăciuni: Biserica "Iată, intră împăratul slavei, iată, jertfa de taină care se aduce Cu credință și cu dragoste, să ne apropiem, noi cei care participăm la viața veșnică" Termen liturgic: rugăciune de mijlocire care adună năzuințele credincioșilor ORTODOXIA Rugăciunea liturgică, tip de rugăciune Cuvântul liturghie înseamnă lucrarea poporului: Аекооруіа = ёруоѵ гои Zaou Dacă rugăciunea individuală este stimulată de trebuințele momentului, rugăciunea liturgică izvorăște totdeauna din totalitatea adevărului, ea depășește orice particularism sau exuberanță sentimentală și formează conștiința universală Plină de emoție sănătoasă și de viață afectivă puternică și curată, ea filtrează orice inspirație subiectivă și impune forma sa desăvârșită, perfecționată de-a lungul secolelor de viețuire în harul dumnezeiesc Liturghia învață adevărata legătură dintre persoană și comunitate, dintre mădular și trup: "Iubește pe aproapele tău ca pe tine însuți" în slujbele liturgice, cuvintele acestea au valoarea trăirii, ne ajută să ne lepădăm de noi înșine și să facem din rugăciunea omenirii întregi propria noastră rugăciune Lângă soarta noastră, noi așezăm soarta tuturor oamenilor Cântările liturgice, ca niște valuri puternice, duc pe credincios dincolo de el însuși și de cercul său familial, înspre adunarea de față, apoi spre cei ce nu sunt de față, spre cei ce sunt pe cale departe și în primejdii pe uscat, pe apă și în văzduh, spre cei ce se ostenesc și suferă și spre cei ce sunt bolnavi pe moarte Apoi rugăciunea cuprinde pe cei ce conduc orașul și țara, neamurile și popoarele, în fine,întreaga omenire; ea cere ca pământul să dea roade bogate și pacea cosmică Rugăciunea se sfârșește cu cererea ecumenică pentru o pace universală și cu unirea tuturor Omul, răcorit și reînnoit în această comuniune prin dinamismul iubirii, regăsește adevărul său propriu și esența adevărată a lucrurilor Singurătatea este învinsă, chiar și natura, scufundată în așteptarea liberării sale înflorește în liturghia cosmică: "Arborii, ierburile, păsările, pământul, marea, aerul, lumina,toate îmi spuneau că există numai pentru om, că mărturisesc iubirea de oameni a lui Dumnezeu, totul se ruga, totul cânta mărirea lui Dumnezeu" Astfel, liturghia face să trăiască adevărul evanghelic că mântuirea unui singur suflet, făcând abstracție de ceilalți, este cu adevărat imposibilă Pronumele liturgic, "eu", nu există la singular Un preot este oprit să săvârșească singur liturghia, trebuie să fie de față cel puțin a doua persoană, și în aceasta să fie de față lumea întreagă Astfel, rugăciunea liturgică se constituie în canon, măsură a oricărei rugăciuni Părinții spuneau "rugăciune" fără să mai adauge altceva, înțelegând prin aceasta liturghia euharistică Rdcits d’un Рёіегіп, "Les cahiers du Rh ne", , p RUGĂCIUNEA BISERICII Colegiul preoțesc și credincioșii formează un singur trup liturgic, în care fiecare își îndeplinește lucrarea sa proprie Această unitate omenească ne explică de ce ortodoxia nu a îngăduit folosirea, în Biserică, a instrumentelor muzicale, a sunetelor fără cuvinte, tocmai pentru că ea socotește că glasul omenesc numai el singur poate să îmbrace vrednicia de a răspunde Cuvântului lui Dumnezeu, iar "corul" care cântă într-un singur suflet este cea mai potrivită expresie a Trupului, unit cu corul îngerilor Materia liturgică Totalitatea slujbelor liturgice este compusă din pericope din Sfintele Scripturi sau pasaje din ele, din parafrazarea și comentariile lor Pe lângă psalmi și unele părți din Vechiul Testament, Noul Testament este citit în întregime în ciclul anual, după orânduiala stabilită După aceea vin litaniile și diferitele cântări și rugăciuni sfinte cu conținut istoric și dogmatic Ciclul zilnic este centrat pe liturghia euharistică și o pregătește: acesta este format din ceasuri, vecernie, pavecerniță, miezonoptică și utrenie Ciclul anual urmează toate evenimentele vieții Domnului Hristos Ciclul săptămânal introduce în slujbele din fiecare zi câte o comemorare specială: astfel, miercurea și vinerea, Patima și moartea Domnului; luni, puterile cerești, îngerești; marți, sfântul loan Botezătorul; joi, apostolii; sâmbătă, Theotokos (Maica Domnului) Tipicul este o carte care orânduiește părțile schimbătoare ale fiecărei slujbe Totalitatea slujbelor constituie o adevărată teologie liturgică de o bogăție neîntrecută In ele găsim tot ce este mai valoros și mai limpede din doctrina Părinților Suntem repede răpiți de această mișcare sigură, minunat alcătuită, care cuprinde toate părțile revelației și răspunde tuturor trebuințelor vieții spirituale Elementul liric și afectiv este grefat pe elementul doctrinar, unde orice tendință individuală schismatică este mereu îndreptată, iar Adevărul ni Se înfățișează echilibrat în toate elementele Sale Toată Psaltirea este citită în cursul unei săptămâni Liturghia se hrănește din Biblie: sunt de citate din Vechiul Testament și din Noul Testament; în prima parte, din Vechiul Testament și din Noul Testament; iar în a doua jumătate, Noul Testament domină: avem citate din Noul Testament și din Vechiul Testament ORTODOXIA Veșnicul și vremelnicul Istoria se desfășoară în timp și se sedimentează în memorie Această capacitate de a transcende fracționarea timpului stă la baza "memorialului" liturgic, dar taina sa merge și mai departe în timpul liturghiei, prin sfânta ei putere, suntem răpiți și înăltati într-un punct în care veșnicia se încrucișează cu timpul, iar în acest punct noi devenim contemporani reali ai evenimentelor biblice de la Geneză până la Parusie; noi le trăim concret, ca martorii lor oculari în timpul liturghiei, când auzim: "Acesta este trupul Meu", acestea sunt chiar cuvintele lui Hristos care răsună în timp Nu este vorba de o repetare omenească, ci, prin această contemporaneitate liturgică, suntem în comuniune,dincolo de timp, cu ceea ce rămâne odată pentru totdeauna, cu ceea ce este veșnic, și atunci slujba dobândește valoarea vieții dumnezeiești, iar biserica devine locașul ei Creștinii din primele veacuri, cu realismul specific acelei epoci, contemplau în mod natural lumea nevăzută, biserica inundată de lumea de dincolo; "Acum toate puterile cerești sunt de fată cu noi" Ei vedeau norul îngerilor, iar în cel ce slujea, pe Hristos în persoană Atunci înțelegem acest cutremur sfânt, acest respect fără margini, puternica senzație că "acest locaș este sfânt", o tradiție neprețuită, transmisă de la începutul creștinismului, din generație în generație Când se deschide ușa împărătească a altarului, împărăția lui Dumnezeu este chiar în mijlocul nostru Cerul coboară și credinciosul se unește cu corul îngerilor ca să-l întâmpine cum se cuvine pe Cel ce vine: "Iată pe împăratul împăraților care Se apropie" în timpul slujbei Crăciunului, noi nu ne aducem aminte de nașterea lui Hristos, ci asistăm cu adevărat la acest eveniment, adică Hristos Se naște în fața noastră în noaptea de Paști, cel înviat apare în fața credincioșilor și aceasta îi îmbracă cu demnitatea apostolică de martori oculari ai învierii Tot astfel, citirea Evangheliei din timpul slujbei învierii îmbracă puterea evenimentului însuși Liturghia Darurilor mai înainte sfințite RUGĂCIUNEA BISERICII Acțiunea dramatică Liturghia este o taină care se desfășoară pe scena sfântă a Bisericii și cuprinde în lucrarea ei toată adunarea credincioșilor Ea este o dramă în formă de dialog și este condusă de preot, ajutat de un diacon, trimisul lui Dumnezeu,și de corul credincioșilor, zopoq în această "slujbă publică" sau "cauză comună", poporul aduce darul său lui Dumnezeu, iar Dumnezeu îl răsplătește cu harul Său și cu prezenta Sa Ușile iconostasului (catapetesmei) formează o barieră mobilă care deschide diferitele trepte de urcuș la cele cerești Diaconul stă între iconostas și naos, ca un înger-trimis, și vestește ceea ce se pregătește, dirijează întreaga acțiune liturgică comună, cântă dialogul liturgic, conduce rugăciunea adunării și orânduiește tinuta tuturor și a fiecăruia în parte Sensul psihologic și estetic foarte rafinat se acordă cu conținutul spiritual, el este în aceeași cheie muzicală Cântarea Sfânt, Sfânt , spre exemplu, arată momentul în care poporul se unește cu corul îngerilor și cântă imnul pe care l-a primit prin descoperire Dacă mai întâlnim și alte repetări (spre exemplu Trisaghionul - Sfinte Dumnezeule etc ), acest imn, prin amploarea lui, este unic și nu se repetă Tot așa, putem constata sobrietatea cerută de liturghie; textul din Samuel , : "Să înălțăm inimile noastre, cu mâinile spre Dumnezeu care este în ceruri" este prescurtat astfel: "Sursum corda", î v b W І ! ■' ■ i' ’ ’ ' '■ л ' Г!: G ■ ;ci’’ ■ i "■ '■ ' « ■ Ч »L -cr l -î >' ’ it & ;h ti , і ' 'Г IO: ’ Ч- ГЦ • -ijc • г P ’f •” ’• ■ -i - ■-"■ •irV t Г •■/ j tv■ ,-v ■ u :•••! ;ц: a ■‘ V-;/ ;!i , ■ •, f) 'І Ч ' ?■ J S iLV, , ,’î л ; il’l' ; i'* • )’ s £T ■ ■ ’ *' ЛГ ' "* *<• V? ’M ’b Г І’ ’ - !Sj', ’ ' *'■' ■ л ’ ѵл- C ■ !<<n ■ ■<' ! -ЛѴ ■ft * ■ ’■ T ' ' îl ' T ■ Partea a cincea ESHATONUL sau LUCRURILE DE PE URMĂ CAPITOLUL I Biserica în lume și lucrurile cele de pe urmă Biserica și lumea "Mergeți și botezați toate neamurile", zice Domnul (Matei , ) Biserica se ocupă de fiecare suflet în parte, dar are și grija obștilor naționale Prin jocul împrejurărilor istorice, Biserica poate fi în inima existentei unui popor și să-i exprime conștiința sa, cum poate foarte bine să fie respinsă până la periferia vieții naționale și să ajungă un corp străin; totuși, în ea însăși, Biserica are o misiune teocratică spirituală și nu poate renunța la aceasta fără să-și trădeze propria-i natură Sare a vieții, cum zice Mântuitorul, ea sărează toate evenimentele, revelându-le semnificația lor tainică "Cine Mă nesocotește și nu primește cuvintele Mele are judecător care să-l judece; cuvântul pe care l-am spus, acela îl va judeca în ziua cea de apoi" (loan , ) Acest cuvânt rămâne în lume ca judecata sa imediată; Biserica îl spune fără încetare prin însăși existența ei Orice popor își ia o misiune istorică, se dezvoltă în jurul ei, dar această misiune întâlnește, mai curând sau mai târziu, planul Iui Dumnezeu Parabola talanților (Matei ) vorbește de acest plan și demonstrează că nici o misiune pe care i-a încredințat-o Stăpânul nu se pierde; dacă unul din slujitori renunță la ea, misiunea va fi încredințată altuia, dar se produce o întârziere considerabilă și sufletele martirilor strigă: "Până când, Stăpâne Sfinte, nu vei judeca?" (Apoc , ) Orice putere vine de la Dumnezeu: ea se poate perverti, dar nu există decât în relație cu Absolutul Istoria nu este deloc autonomă, toate momentele ei se referă la Cel care "are toată puterea în cer și pe pământ" Această relație fundamentală se păstrează chiar când este negată în mod conștient, căci și în cazul unei secularizări, aceasta, ca etapă istorică, se află sub judecata imanentă, ceea ce înlătură în mod radical orice situație neutră Ceea ce este istoric are premisele sale "predestinate", din care nu poate ieși; coeficientul său trans-istoric le judecă și le acordă semnul său pozitiv sau negativ De aceea, chiar cuvântul acesta "Dați Cezarului ce este al Cezarului", cu toată simplitatea lui aparentă, are un conținut religios și cere un act de credință ORTODOXIA Această referință religioasă, faptul că depinde de transcendent, nu obligă Statul, societatea, civilizația sau cultura să devină Biserică, dar le îndeamnă să se împlinească într-o reciprocitate organică cu vis-a-vis-ul lor, Biserica- în această matrice sofianică, se nasc în propriul lor adevăr Orice dualism manicheu, orice despărțire nestoriană, ca și orice monofizim a ceea ce este divin singur, sau numai a ceea ce este omenesc, fac să sece chiar seva gândirii biblice și să se piardă în nisipul construcțiilor eretice Evanghelia este categorică; existenta omenească în totalitatea ei este supusă unui unic scop, împărăția lui Dumnezeu Viața socială nu se poate construi decât pe dogmă: "creștinismul este imitarea naturii lui Dumnezeu" Eshatologia laicizată se lipsește de eshaton și visează la o comuniune cu sfinții fără Cel Sfânt, la o împărăție a lui Dumnezeu, fără Dumnezeu Nu atât concepția sa este interesantă, cât rațiunea apariției sale: ceea ce e important este contextul sufletesc din care s-a născut filosofia sa Creștinismul poate să dea un răspuns valabil acestei filosofii numai după ce s-a înțeles adevărul exigentelor lui puternice și jocul tulburător al substituirilor demoniace Creștinătatea apuseană a părăsit împărăția lui Dumnezeu spre folosul unei Cetăți bine statornicite în istorie, dar orice cetate istorică nu este decât simbolul și parabola profetică a împărăției lui Dumnezeu Ortodoxia răsăriteană, pe de altă parte, a rămas prea mult în societatea îngerilor și în contemplarea liturgică a cerului Eshatologia marxistă reintroduce și impune în toată amploarea problema spirituală a istoriei, și obligă pe de altă parte evitarea oricărei rupturi protestante între continuitatea tainică a istoriei și a împărăției Ferma siguranță a credinței este chemată să pătrundă, pentru a manifesta invizibilul, tocmai această lume închisă de aici, această captivitate aparent iremediabilă, și să învie mortii, să facă munții să se miște, să arunce focul nădejdii pentru mântuirea semenilor, și să lege această lume de "Biserica plină a Treimii" Or, când slujitorii binelui slăbesc, această sarcină este preluată de forte de o natură diferită, puse sub un semn potrivniCj și confuzia izbucnește Porunca evanghelică de "a căuta mai întâi împărăția lui Dumnezeu" (Matei , ) se secularizează și degenerează în utopia unor paradisuri pământești Teribilul totalitarism al fiarei apocaliptice se profilează pe agregatele omenești Azi, creștinătatea nu mai este agentul activ al istoriei, ci spectatorul pasiv al unui proces în care ea nu mai are nici o putere, riscând să reducă Biserica la dimensiunile și semnificația unei secte care s-a retras în ea însăși, la marginea destinelor lumii Reformele sociale și Sfântul Grigorie de Nyssa: De profes christiana P G , C Origen, Selecta in Psalmos, , ; P G , ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ economice, eliberarea și emanciparea popoarelor și a claselor sociale sunt înfăptuite de factori din această lume, îndepărtați de centrul Bisericii, în acest ceas, aproape pretutindeni creștinii trăiesc sub un regim de separare între Biserică și Stat Biserica nu poate să se adapteze la această situație nouă decât păstrându-și neatins caracterul universal și integral al misiunii ei, inerent naturii sale Dar teocratismul ei devine mai interiorizat El o cheamă să fie prezentă pretutindeni ca o conștiință al cărei glas răsună liber și se adresează libertății, dincolo de orice imperativ lumesc Dacă ea pierde în încercările imediate, din cauza mijloacelor practice ale Statului, în schimb ea câștigă în forță morală prin libertatea și independenta suverană a cuvântului ei în climatul de neutralitate, indiferentă sau ostilitate declarată, după ce a pierdut autoritatea și ascultarea formală, Biserica nu poate să se mai sprijine decât pe credința adevăratului popor al lui Dumnezeu, degajată de orice compromis sau conformism în orice moment al istoriei, alegerea între satanocratie și teocratie se impune cu necesitate, iar azi mai mult ca oricând, datorită cristalizării din ce în ce mai clare a celor două cetăti; a lumii și a lui Dumnezeu Nu este vorba nicidecum de vreun pragmatism sociologic sau de conformism, ci de o chestiune dogmatică, potrivit căreia nici o teologie sectară sau dezîntrupată nu poate schimba nimic în regula de credință Nici chiar căderea în păcat nu a schimbat nimic în proiectul inițial al întrupării; numai o optică prea omenească se silește să o reducă sau să o minimalizeze și să estompeze textele cele mai clare ale Scripturii în lumina acestor texte, numai maximalismul eshatologic al monahismului justifică cel mai puternic istoria Cel ce nu consimte la acest maximalism îngeresc cu scop imediat, la trecerea bruscă la veacul ce va să vie, acela ia asupră-și toată răspunderea istoriei și se vede obligat să o construiască în mod pozitiv, adică din punct de vedere biblic; să o metamorfozeze într-un suport în vederea Venirii, căci totdeauna un glas strigă în deșert: "Pregătiți calea Domnului, drepte faceți cărările Lui" (Matei , ) "Ispitirea Sfântului Antonie", în înțelesul cel mai înalt, pune în relief dinamismul Duhului care smulge existenta de sub puterea demonică; victoria câștigată în deșert este mai răsunătoare decât "triumful" Imperiului lui Constantin cel Mare Retrăgându-se în locurile pustii, monahii părăseau Imperiul prea apăsat de umbra compromisurilor Azi deșertul, "locuința demonilor", se deplasează în chiar inima popoarelor care "trăiesc în lume fără nădejde și fără Dumnezeu" (Efes , ) Călugării nu mai au nevoie să părăsească lumea și orice credincios își poate afla vocația sa sub forma nouă a unui monahism interiorizat Problema omului eshatologic este pusă de istoria însăși ORTODOXIA Există o tensiune permanentă între esență și existentă; ea este mântuitoare, căci înaltă ființa mai presus de ființă, o cheamă să se depășească și să se unească cu Dumnezeu "Transcendentele" existențialiștilor nu transcend nicidecum dimensiunile acestei lumi, ci se pierd în mărunțișurile neajunsurilor omenești, ale imposturii și ale unei tragice neînțelegeri Plinătatea vine numai de la Dumnezeu, nimeni nu poate să și-o însușească numai cu instinctele sale de proprietar, ea este veșnic primită ca un dar De aceea, adevărata viată nu se dezvoltă decât în euharistie, laudă și liturghie Teologia ultimului sfârșit presupune supraînăltarea gândirii la propria ei cruce, ea nu are legături și nici continuitate cu filosofia omenească: "Noi vă propovăduim ceea ce la inima omului nu s-a suit, pe acestea le-a gătit Dumnezeu celor ce-L iubesc pe El" (I Corinteni , ) Ea cuprinde totalitatea revelației, pune misterul omului eshatologic - Filius sapientiae - și inițiază în strălucita definiție a oricărui creștin: "Cel care iubește Arătarea lui Hristos -Parusia" (II Timotei , ) Pentru acești iubitori ai Parusiei, ceasul care vine este ceasul de fată, el determină tot ce precede și tot ce urmează, în lumina lui, orice mare păcătos, cum a fost și tâlharul răstignit pe cruce de-a dreapta lui Hristos, poate să se convertească imediat la eonul veșnic Dimpotrivă, cel fără de lege, stăpânitorul de-a stânga al ocultiștilor se descompune și descompune existenta într-o stare subiectivă temporal-infernală Amândoi, și cel ce crede și cel fără de lege, prin opțiunea lor hotărâtă, fac să se apropie sfârșitul, pe când tot ceea ce rămâne la mijloc cade în categoria de "pai al istoriei", în categoria celui "călduț", de care vorbește Apocalipsa, categoria "celui ce va fi vărsat" Sfinții, eroii și geniile, când au atins adevărul, fiecare în felul lui, culminează până la urmă în singura și unica realitate Sofiologia, arta adevărată, icoana, liturghia, adevărata creație sub toate formele sale, sunt raiul imediat Dimpotrivă, orice culț din categoria pervertirilor duce la infernul imediat; acesta este privilegiul timpurilor apocaliptice, să aducă la lumină tot ce este ascuns în aceste condiții, dacă răul ne arată o mărime statică constantă, infinitul vicios, împărăția prezintă creșterea constantă: infinitul actual Evanghelia Sfântului loan ne istorisește un cuvânt al Domnului, care are legătură cu acest imediat și care, tocmai pentru aceasta, este poate cuvântul cel mai grav din cele adresate Bisericii: "Cel care-l primește pe cel pe care îl voi trimite Eu, pe Mine Mă primește; iar cine Mă primește pe Mine primește pe Cel ce M-a trimis pe Mine" (loan , ) Dacă lumea, omul, aproapele nostru, primește pe un membru al Bisericii, pe unul din noi, el se află de pe acum în circuitul treptat al comuniunii, nu rămâne în afara cercului sfânt al Comuniunii întreite, al binecuvântării Tatălui Destinul lumii depinde de atitudinea inventivă a ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ Bisericii, de arta prin care ea se face primită Iadul nu depinde de mânia lui Dumnezeu, poate că depinde de iubirea cosmică a sfinților: "Să-L vezi pe Domnul în fratele tău", "să te simți mereu răstignit pe cruce", "să nu încetezi până la moarte să adaugi foc peste foc" în epistola întâi a Sfântului Apostol loan, iubirea lui Dumnezeu este un început, ea precede totul, transcende orice răspuns în adâncul ei, iubirea apare ca dezinteresată, ca darul pur al slujitoarei, ca bucuria prietenului Mirelui, ca bucurie care există prin ea însăși, asemenea aerului curat și luminii soarelui; o bucurie a priori pentru toți în loan , , lisus cere ucenicilor Săi să fie bucuroși, cu o bucurie nemărginită ale cărei motive sunt dincolo de om, în unica existență obiectivă a lui Dumnezeu Din această bucurie limpede și curată, vine mântuirea lumii Duhul Sfânt în timpurile de pe urmă După interpretarea Sinodului al șaptelea ecumenic, cuvântul evanghelic despre păcatul de moarte indică înfricoșătoarea rezistență conștientă la lucrarea sfințitoare a Duhului Sfânt, rezistență care face din înțelepciunea lui Dumnezeu o absurditate Caracterul decisiv al lucrărilor Duhului Sfânt pentru destinul creștinătății explică, fără să-l justifice nicidecum, curentul mistic legat de "Evanghelia eternă" a lui loachim de Floris (t ) Mai târziu, Fr Baader, I Boehme și Georges Sand susțin că există trei testamente, trei epoci istorice Duhul Sfânt, însă, nu Se întrupează "Paracletofania" D manifestă pe Hristos, Paracletul - Plinire nu se realizează decât prin integrarea în Hristos Vârsta Duhului nu e deloc o vârstă istorică, o epocă, ci El are o stare de interioritate, până la comuniunea trinitară Itinerarul acesta este neîmpărțit și foarte precis: de la Deus absconditus la Duhul, prin Fiul și de la Duhul Sfânt, prin Unul-născut, la adâncul cel mai presus de înțelegere al Tatălui Istoria Bisericii, de la Cincizecime, este deja epoca ultimă, deja eshatologie inaugurată și putem vorbi cel mult de lucrarea proprie a Duhului Sfânt, în această epocă (Fapte , - ) Expresia "Și acum vino, Duhule Sfânt" se înfățișează ca o epicleză eshatologică: prin istorie, Duhul Sfânt lucrează și pregătește venirea împărăției lui Dumnezeu Păcatul mortal este tocmai împotrivirea față de împărăție Dar aici se impune cea mai mare prudență, ca să evităm orice simplificare Noi trăim timpuri de mari confuziuni Nu mai avem atmosfera Cuvintele Sfântului Simeon și ale Sfântului loan Scărarul, în Filocalia, Londra, , p , , Reprezentantul contemporan este D Merejkovsky (a se vedea Le Mystere des Trois, Paris, ) ORTODOXIA cristalină, transparentă a Evangheliei; este timpul prezis al falșilor profeh, al vorbelor false, al valorilor falsificate, al situărilor răsturnate și pervertite Scepticismul curentului ascetic extrem se inspiră din cuvintele: "Nu iubiți lumea și nici ce este în lume" ( loan , ), și decretează că, mai curând sau mai târziu, ceea ce este cultură, creație omenească este destinat să piară în flăcări Istoricește vorbind, cultura greacă a fost folosită pentru predicarea creștinismului Oare rolul ei să fi luat sfârșit? Astfel, procrearea lasă loc fecioriei deja de la venirea lui Mesia Tulburător este faptul că cultura nu a fost primită totdeauna fără condiții, ea nu intră ca element organic al spiritualității creștine Ea este un intrus, cel mult demn de respectat Putem ușor constata că există un oarecare utilitarism teocratic: ne slujim copios de cultură pentru scopuri apologetice, spre a atrage sufletele Or, când cultura începe să simtă că nu este decât tolerată, că este un corp străin pe care- folosim după nevoi, ea pleacă, devine autonomă, secularizată, atee în același timp, însă, apare o dificultate inerentă propriei sale dialectici Izvorul culturii este greco-roman Principiul acestei culturi este cel al formei desăvârșite în mărginit Dacă, la început, creștinismul a învins cultura, aceasta la rândul ei l-a pătruns adânc, dar mai rămân anumite elemente ireductibile Cultura, atât în expresia ei clasică, cât și în cea romantică se opune eshatologiei și Apocalipsei Prin repulsia și aversiunea ei față de moarte, cultura se opune sfârșitului, principiul ei este să rămână în istorie Or, nu se poate justifica nici o activitate istorică a omului decât în relație cu ceva cu totul altul decât durata pură, decât numai dacă-și găsește semnificația sa în legătură cu sfârșitul "Căci chipul acestei lumi trece" (I Cor , )-, prin aceasta trebuie să înțelegem avertismentul de a nu crea idoli, de a nu cădea în iluzia exagerată a paradisului pământesc, nici chiar în utopia identificării Bisericii cu împărăția lui Dumnezeu Chipul Bisericii militante trece ca și chipul lumii Sfârșitul istoriei este postulatul moral al istoriei înseși Pe de altă parte, hiper-eshatologismul, care sare dincolo de istorie în sfârșitul lumii și se întâlnește cu negarea ascetică, lipsește istoria de orice valoare, sărăcește întruparea, dezîntrupează istoria Atitudinea creștină nu este niciodată o negare, fie eshatologică, fie ascetică Ea este o afirmare eshatologică Cultura nu are o dezvoltare Ecclesia est nune et regnum Christi, regnumque caelorum (Fer Augustin, De civitate Dei , , c , n ) 'Biserica actuală este împărăția lui Hristos și împărăția Cerurilor" Putem cita cuvântul lui A Loisy: "Așteptam împărăția lui Dumnezeu și a venit Biserica" (L'Evangile et l'Eglise, , p ) ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ infinită Ea nu este un scop în sine: rămasă numai în limitele sale proprii, problema este insolubilă Obiectivată, ea devine un sistem de constrângeri Adevărată, ea este sfera în care omul creează valorile și exprimă adevărul său "teurgic" ; dar acest adevăr depășește prezentul temporal, forma acestei lumi, și de aceea cultura, în punctul ei culminant, se depășește și devine în mod esențial simbol, semnul Celui "cu totul altul" Mai curând sau mai târziu, arta, gândirea, conștiința morală, elementul social se opresc la propriile lor limite și atunci se impune o alegere: să se instaleze în infinitul vicios al propriei ei imanente, să se îmbete cu nimicul ei, sau să transceandă limitările ei sufocante, să treacă în transparenta apelor sale limpezi, să reflecte transcendentul Dumnezeu a vrut ca împărăția Lui să nu fie accesibilă decât prin haosul acestei lumi; împărăția nu este o transplantare ■ străină, ci revelația profunzimii numenale ascunse a acestei lumi Azi, cavalerii Apocalipsei străbat lumea Cavalerul alb, învingătorul, Hristos, se înconjoară de însoțitori ciudati; cavalerii care înfățișează războiul, foamea, moartea Creștinismul nu este el oare lovit de un somn greu, tragic, chiar în momentul în care lumea se descompune, se desface? Lumea este plină de erezii creștine din cauza creștinilor înșiși care nu știu să manifeste prezenta triumfătoare a Vieții Creștinătatea a pierdut simțul atât de puternic al lui Israel - gens prophetica - "popor-metaforă" -, de a fi popor teofanic; Hristos apocaliptic se deosebește de Hristos istoric și prin spatiile lumii aduce ultima criză, judecata sub o lumină paradoxală, neașteptată, ca judecata asupra lui Iov și a prietenilor lui Punțile se prăbușesc, legăturile se rup Este o situație mai neliniștitoare decât la primul Turn Babei; acum nu putem vorbi de o amestecare a limbilor, ci de o confuzie a spiritelor Lumea se retrage în ea însăși și poate că nu va mai auzi niciodată glasul lui Hristos; creștinătatea se retrage și ea în ea însăși și nu mai are nici o putere asupra istoriei Ea s-a instalat prea mult în timp, sau în cele mai neînsemnate probleme ale vieții cotidiene, atât de orbește, că alții se ocupă de reconstrucția lumii și caută marea sinteză a destinului ei cel nou Aceasta este actualitatea brutală Cu totul altul este pre-destinul purtat de suflarea Duhului Expectandum nobis etiam et corporis ver est Mesajul învierii afundă lucrurile istorice, și deci cultura, în această așteptare a ultimei primăveri Cuvântul a fost falsificat de Soloviev în sensul unei acțiuni asupra lui Dumnezeu; în realitate este vorba de sinergismul lucrărilor dumnezeiești și al spiritului creator în vederea împărăției Minuc Felix, Octavius, ORTODOXIA Ca în timpul catacombelor (o știm din arta lor), trebuie să alegi între a trăi pentru a muri sau a muri pentru a trăi Arta modernă nu are înaintea ei nici o posibilitate de evoluție Căci ea este doar o demolare, binevenită, a tuturor ororilor din secolele de decadență Arta abstractă, în punctul ei cel mai avansat, își regăsește libertatea, liberă de orice prejudecată Forma exterioară este deschisă, dar accesul la forma interioară este barat de îngerul cu spada de flăcări Ea nu se va deschide decât prin botez - deci prin moarte Artistul nu-și va regăsi slujirea sa decât îndeplinind o taină teofanică: desenând, sculptând și cântând numele lui Dumnezeu, în care Dumnezeu își face locuința Sa Arta copiștilor, care a bătut pasul pe loc, arta pietrificată, mumificată, totul este depășit în mod fericit De la copie, prin impresionism și descompunerea ultimă a artei abstracte, artistul de azi este chemat la construirea creatoare a formei interioare Dar adevărul său nu poate veni decât din conținutul viziunii mistice: "gloria ochilor stă în a fi ochii Porumbiței" Nu mai este vorba de a întrupa o idee, un punct de vedere, o școală, ci e vorba de însăși întruparea suflării Duhului Sfânt, e vorba de arta sofianică Noutatea absolută vine din împrospătarea eshațologică: "Ne amintim de ceea ce vine" în ceea ce privește știința, ea caută o explicație (a unui fenomen sau a altuia), deplasând dificultatea ceva mai departe "Cel mai mare mister este însăși posibilitatea unui pic de știință" "Ceea ce este mai de neînțeles în lume este că lumea este inteligibilă" însăși știința, în întregul ei, este un mister Chiar agnosticii pot să constate misterul, și prin el să simtă un oarecare sentiment religios "Cea mai frumoasă emoție pe care o putem simți este emoția mistică Aici este germenul oricărei științe veritabile" Duhul Sfânt poate naște într-un savant onest, obiectiv, uimirea în sensul înțeles de Platon; el poate face cunoscut spiritelor celor mai inițiate uimirea îngerilor și poate dezvălui "flacăra lucrurilor" în însăși materia lumii Pe plan filosofic, filosofia existențialistă transcende tot ceea ce este obiectivare și astfel trece prin propria ei libertate; ea încetează de a fi numai gândirea care se gândește pe sine , dar în acest joc gratuit ea atinge o limită: "Mâna închisă este moartea" Sfântul Grigorie de Nyssa, In Cant , hom ; P G , CD L de Broglie, Conținu et Discontinu, p Einstein, citat de Ph Franck, Einstein, sa vie et son temps, epigraf IM în filosofia lui Renâ le Senne (Obstacle et valeur: Le Devoir), perspectiva "raportului teandric" duce la metafizică, unde cuvântul si meditația filosofică se transpun în rugăciune Este și "prezența totală" a lui Lavelle, care trezește atitudinea rugătoare (a se vedea P Evdokimov, Adorația liturgică în Biserica din Răsărit, în ’Verbum Caro", nr / , ) Ldon Bloy, La Femme pauvre, Paris, , p ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ Fenomenologia existențială este poate cea mai propice pentru orice reflexiune asupra Absolutului Fenomenologia observă felul lucrurilor de a apărea și raportează condițiile sale la structura subiectivității omenești pentru care apar lucrurile Cu Husserl și școala lui, operația de reducere fenomenologică a devenit inerentă reflexiunii filosofice Ea degajă imediatul de ceea ce- ascunde Astfel, această dezvelire constă într-o serie de purificări progresive Reducerea eidetică degajă esențele de accidental și de artificial Sub diversitate, descoperim structura fundamentală: Eidos Empirismul și psihologismul sunt depășite și apare transcendentalul Esențele trimit la subiectul transcendental; privirii sale pure, intuiției sale apodictice, lumea i se oferă ca un fenomen Pentru a surprinde acest "eu" pur, trebuie realizată reducerea transcendentală Dar trebuie mers chiar mai departe, și să reducem receptivitatea până la activitatea originară Transcendentalul nu izbucnește niciodată ca atare în conștiința psihologică, ci se pregătește pentru aceasta îi cunoaștem intenția lui profundă numai prin experiență (gândirea este totdeauna gândirea a ceva, gândirea orientată), produsul ei exprimă în afară ceea ce el este în lăuntru Reducerea constitutivă surprinde intuiția ca fiind creatoare de esențe Dar transcendentalul denotă o multiplicitate intersubiectivă și interobiectivă, iar diviziunea între subiect-obiect persistă; chiar fiind constitutiv și producător de esențe, transcendentalul nu este unui Cugetarea nu este astfel ultima realitate, nu este absolutul Reducerea se petrece asupra lumii în întregul ei, ea "suspendă" sau pune "între paranteze" și ceea ce îmi aparține, dar care nu este al meu, până la sentimentele și viata mea intimă, în ceea ce ea este cufundată în durata istorică Cugetarea astfel găsită este deasupra timpului și subiectului empiric Ea este revelarea esenței mele extra-tempo-rale, experiența atât de mișcătoare a totalei eliberări de lumea empirică! Dar dacă această libertate, ca Socrate din Fedon, poartă în ea o "imensă nădejde", ea nu este mai confortabilă decât aerul rarefiat de pe înălțimi: este momentul deschis al detașării și al angajamentului total, preludiul inventiv al unei aventuri spirituale, care cheamă la anticiparea Valorii Absolute Dar oare o ultimă reducere este posibilă? Da, dacă a reduce nu înseamnă a suprima, ci a vedea ca relativ Multiplicitatea inter-subiectivă impune exigenta unității supreme Dacă ne oprim la reducerile prealabile, trebuie să proiectezi acolo Absolutul și atunci Deus non est, Deus est: Spiritul universal al lui Hegel, lumea esențelor lui Husserl, lumea ideilor lui Platon, eul absolut al lui Fichte, natura absolută a lui Spinoza, materia absolută a materialiștilor, societatea absolută a lui Marx, paradisul terestru al utopiștilor, libertatea absolută a lui Sartre Ultimul exemplu este tipic pentru toate celelalte -Ortodoxia ORTODOXIA Pentru că omul se bucură de o libertate absolută și pentru că el este la originea judecăților de valoare, pentru că el este unirea între esență și existentă, Deus non est, Deus est Dar chiar și la Sartre, omul neputând realiza unirea dintre în sine și pentru sine, el nu poate fi decât un dumnezeu cu lipsuri Realitatea existenței lui Dumnezeu, pentru om, tine de filosofia evidentei, dar aceasta trebuie creată Dacă o atare filosofic se va constitui, atunci aceasta va fi cu siguranță o filosofic a revelației Evidenta este poate chiar tipul cunoașterii apofatice Ea îndeamnă spiritul să iasă din limitele sale proprii și să treacă dincolo de orice limită spre o realitate ascunsă care se revelează Evidenta este totdeauna o revelație și numai aceasta este definiția ei posibilă Ea se înfățișează și se impune cu certitudinea ei absolută, care este de o cu totul altă dimensiune decât cea intelectuală Orice întrebare referitoare la posibilitatea unei iluzii sau la realitatea conținutului acestei revelații devine fără obiect Experiența religioasă ca atare nu comportă nici o stare preliminară, reflexivă; dimpotrivă, ea cere o puritate receptivă, un fel de spațiu liber al nostru, liber chiar de noi înșine și deschis total harului Experiența religioasă este în întregime prezenta lui Dumnezeu, care precede orice întrebare și, prin aceasta, o suprimă în mod radical Evidenta care ne apare la capătul unei demonstrații nu este, de fapt, o evidentă, ci o dovadă, adică rezultatul unei operații Cu atât mai mult evidenta transcendentului suprimă orice demonstrație, orice este mijlocit Ea nu vine nici din credibilitate și nici din rațiune Ea nu depinde decât de lumina care vine chiar de la obiectul respectiv De aceea, ceea ce este în mod autentic evident este totdeauna cel mai neînțeles, pentru că se situează în afara oricărei demonstrații, fiind absolut pur și absolut neobiectivabil Există o singură înțelegere și cunoaștere directă dată de iluminarea mistică, care este harul pur al parusiei Din cercul tăcerii de deasupra adâncului care înconjoară pe Tatăl, un glas din lăuntrul mintii mele îmi spune: Eu sunt Eu Aceasta nu este o definiție, ci formula apofatică a transcendentei lui Dumnezeu personal; un nume care mai mult tăinuiește decât revelează și care arată că omul, într-adevăr, nu poate să-L numească pe Dumnezeu și, în același timp, este un Nume-Loc, în care Dumnezeu este imediat prezent: Tu, care ești neajuns și totuși aproape Lumea este îndoielnică, Dumnezeu, însă, este absolut sigur, evident, iar eu sunt absolut sigur, evident, numai în relație vie cu Dumnezeu, pentru că sunt chipul Lui întruparea Domnului a unit cele două evidente apofatice fără amestecare și fără despărțire: Deus absconditus et homo absconditus: "Eu sunt Eu", zice Dumnezeu în sufletul meu; în fața Lui, cestălalt existent, acest sum ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMA (sunt) răspunde: "Eu sunt eu"; cel ce se gândește în el însuși și cel ce gândește în om, în propriul său chip omenesc, în conștiința creată și teandrică în același timp; Numele nespus în el însuși, Nimicul apofatic și Numele care a fost pronunțat: Ecce Homo, rămâne întreit Omul n-ar putea niciodată să-L inventeze pe Dumnezeu Dacă credinciosul îl gândește pe Dumnezeu, dacă credinciosul are intuiția a ceea ce depășește total imaginația sa, aceasta înseamnă că el se află în lăuntrul gândirii divine, că Dumnezeu Se gândește pe Sine în el Dacă omul este destul de cinstit și sincer cu el însuși, dacă-și păstrează capacitatea de a se privi în lăuntrul propriei sale taine, ferindu-se de orice idee intelectuală preconcepută, curat de orice prejudecată și de orice fel de "psihism" pervertit de patimi, poate foarte ușor să spună cu cuvintele lui Pascal: In adevăr, omul îl întrece infinit de mult pe om, în adevăr, ar trebui să te silești, ca să nu crezi Cineva mi-a dăltuit chipul, cineva mi-a sădit în inimă infinitul aspirațiilor mele, facultatea de a vedea pe aproapele meu și de a-i zice "tu", și prin această iubire smerită să văd pe Aproapele absolut, pe Celălalt, pe Cel "cu totul Altcineva" și să-i zic "Tu", Absolutul Orice problematică rațională este relativă Dimpotrivă, omul poate să recunoască intenționalitatea adâncă și înnăscută a mintii sale, ceea ce nu poate fi eliminat ca realitate trăită și care transcende planul reflexiv Nu putem niciodată să-L atingem pe Dumnezeu la capătul unui proces analitic retrospectiv, reconsiderând seria cauzelor mărginite: în mod fatal, absolutul s-ar compromite cu relativul, s-ar reifica, ar cădea în planul empiric și obiectivat între dimensiunea absolutului și cea a relativului, este o prăpastie ce nu poate fi trecută Dar dacă nu există o idee de Dumnezeu, o noțiune abstractă de Dumnezeu, dimpotrivă, Dumnezeu este dintr-odată acest oarecare, care este cunoscut în modul cel mai intim Dumnezeu există pentru mine prin faptul că m-a făcut să exist; aceasta este o certitudine vitală, cunoscută prin lăuntrurile mele "Chipul" cu care Dumnezeu l-a dăruit pe om nu se referă nici la un principiu explicativ, nici la o garanție de dovezi, ci se referă la actul de autoașezare a lui Dumnezeu Absolut apofatic în ce privește esența Sa, Dumnezeu este în întregime și imediat presimțit ca existent Intenționalitatea, legată de chip, îl îndrumează pe om să-L gândească pe Dumnezeu, dar conținutul gândirii despre Dumnezeu nu mai este un conținut gândit în orice gândire despre Dumnezeu, Dumnezeu însuși Se gândește pe Sine în mintea omenească și aceasta constituie imediat experiența religioasă a prezentei Sale Omul nu mai poate spune nimic despre Dumnezeu, dar poate spune Dumnezeu, el știe deja apropierea Lui care- înconjoară cu totul ORTODOXIA Dumnezeu este totdeauna identic cu Sine însuși, cu iubirea Sa Omul, însă, este totdeauna schimbător chiar în atenta sa fată de pro-pria-i intenționalitate care îl îndreaptă spre o prezentă Aceasta nu este niciodată irezistibilă, niciodată constrângătoare Este ca o chemare abia perceptibilă, un dialog șoptit, o libertate, un suflu al Duhului "De unde vine omul și încotro se duce?" Această întrebare a lui Pascal ne arată limpede dependența noastră de izvor Se pare că Domnul a auzit această întrebare pe care și-o poate pune orice om și a răspuns El însuși uimitor de clar: "Vin de la Tatăl Meu și Mă duc la Tatăl Meu" (loan , ) Dincolo de orice ființă și orice gândire, este evidenta absolută a izvorului, argumentul care duce în adâncul Tatălui: nu pot veni decât de la El și nu mă pot întoarce decât lângă El Duhul Sfânt, în această presimțire a Tatălui în orice om, a prezis: "Abba, Părinte" Ca să poată înțelege că Cel ce vine în întâmpinarea sa nu este străin de taina sa, ca să înțeleagă că este Iubire și ca să trăiască din iubire, Dumnezeu "a gândit" întruparea și a dăruit omului, pe lângă prezența Sa, harul mortii Sale, credința istorică și împărăția Domnul a zis: "Voi sunteți toti dumnezei", cu o singură condiție prealabilă, ca toți să ne recunoaștem "fii ai Celui Prea înalt" între cele două poziții se plasează un hiatus irrationalis, limita apofazei Reducerea ultimă o descoperă Limita păstrează și indică libertatea divină, pentru că nu există nici o nevoie internă care să-L oblige pe Dumnezeu să iasă din El însuși Iubirea Sa îl face să vină în întâmpinarea omului Iubirea pe care n-o vom pricepe niciodată și singura dorită de inima omului Filosoful rus Soloviev, comentând cuvântul despre predicarea Evangheliei pretutindeni ca semn al vremurilor din urmă, găsea că aceste cuvinte au un înțeles deosebit: într-un moment oarecare al istoriei, atitudinea neutră, agnostică va dispărea; pus în fata evidențelor, fiecare va fi nevoit să opteze, să aleagă: cu Hristos sau împotriva lui Hristos Dar chiar și aici, misterul voinței pervertite rămâne întreg Evidenta nu forțează nicidecum voința, așa după cum harul n-o influențează decât în funcție de libertatea sa Dacă ne gândim la lucrarea Duhului Sfânt în vremile cele din urmă, poate că am putea vedea tocmai această lucrare a "degetului lui Dumnezeu", a Martorului: o sugestie pentru gândirea omenească, o invitație decisivă adresată tuturor formelor culturii umane, pentru ca să surprindă intenționalitatea originară de a culmina în opțiunea ultimă pentru împărăția Cerurilor, proiectarea ei dincolo de limitele acestei lumi ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ J "Credința care-mi place cel mai mult, zice Dumnezeu, este speranța", afirmă Ch Pâguy în adevăr, după Sfântul Apostol Pavel, credința este speranța lucrurilor viitoare Speranța este aspectul eshato-logic al credinței, este credința care se îndreaptă spre ceea ce vine Dacă credința, ca mărturisire a originilor, este o înviorare, o întoarcere spre tradiție, speranța este o înviorare spre viitor, spre eshatologie Stilul plin de imagini al Apocalipsei zugrăvește noul Ierusalim ca locul unde "neamurile vor aduce slava și cinstea" (Apoc , ), așadar ele nu intră acolo cu mâinile goale Putem crede că tot ceea ce apropie mintea omenească de adevăr, tot ceea ce ea exprimă în artă și tot ceea ce ea trăiește ca adevărat, toate aceste culmi ale geniului ei vor pătrunde în împărăția lui Dumnezeu și vor coincide cu adevărata realitate, așa cum adevăratul chip coincide cu originalul său Chiar frumusețea măreață a culmilor înzăpezite, dezmierdarea mării sau tarlalele de grâu aurite vor ajunge să fie un limbaj în care Biblia ne vorbește adesea Soarele lui Van Gogh sau nostalgia lui Venus sau tristețea Madonelor lui Botticelli își vor găsi expresia adecvată atunci când setea celor două lumi va fi săturată Platon îl va regăsi pe Socrate veșnic tânăr și frumos, chemat la ospățul mesianic al Erosului dumnezeiesc Iar elementul cel mai curat și cel mai misterios al culturii, muzica, nu ne transpune ea oare într-o realitate transfigurată a lumii? Muzica ne transpune, în punctul ei culminant, în fata absolutului în "Missa solemnă" a lui Mozart, auzim glasul lui Hristos, iar înălțarea noastră sufletească atinge valoarea liturgică a prezentei lui Dumnezeu Când este adevărată, cultura care izvorăște din cult își regăsește originile liturgice Și când orice formă e depășită de prezentă, aceasta, ca și prezenta euharistică sau lumina Taborului nu mai permite să te instalezi în timp "Căutati împărăția lui Dumnezeu": cultura în esența ei este această căutare în istorie a ceea ce nu se găsește propriu-zis în istorie, a ceea ce o depășește și o duce în afară de limitele ei Pe calea aceasta, cultura devine un index și o expresie a împărăției cu ajutorul acestei lumi Așa după cum venirea lui Hristos istoric cheamă venirea lui Hristos cel preamărit, așa cum euharistia este în același timp anunțarea sfârșitului și, în această anunțare, face deja să strălucească prin anticipare ceea ce rămâne, tot așa și cultura în punctul ei culminant renunță la ea însăși, trece prin misterul bobului de grâu, ia chipul lui loan Botezătorul, vestitorul, precursorul, steaua sa dispare în lumina strălucitoare a Amiezii Cultura devine semn, săgeată îndreptată către ceea ce trebuie să vină Cu Mireasa și Duhul, ea zice: "Vino, Doamne" Ch Pfiguy, Le Porche du Mystere de la deuxieme Vertu, Paris, , p ORTODOXIA Dacă orice om după chipul lui Dumnezeu este icoana Sa cea vie, cultura este icoana împărăției cerurilor în momentul marii treceri, Duhul Sfânt va atinge cu degetele Lui ușoare această icoană; și ceva va rămâne pentru totdeauna în liturghia veșnică a veacului ce va să vină, omul va cânta mărirea Domnului său prin toate elementele culturii trecute prin focul purificării lor ultime Dar chiar aici pe pământ, omul care face parte dintr-o obște de credincioși, savantul, artistul, toți preoți ai preoției împărătești universale, slujesc propria lor liturghie, în care prezența lui Hristos se înfăptuiește pe măsura receptacolului său Ca și iconografii, ei zugrăvesc cu materia și lumina acestei lumi semne în care se zărește ușor chipul tainic al împărăției Teologia istoriei Ce înseamnă timpul dintre înălțare și Parusie? Darul împărăției se referă în chip tainic la efortul omenesc în adevăr, omul trebuie să lucreze la mântuirea sa cu cutremur, este chemat să găsească în istorie numai ce-i este necesar și "să grăbească Ziua Domnului" ( Petru , ) Dar această sinergie între acțiunea lui Dumnezeu și acțiunea omului scapă oricărei cântăriri Kenoza învăluie prezența divină și aparițiile ei interzic orice viziune simplistă Dezbaterea actuală între partizanii "întrupării" și cei ai "eshatologiei" situează bine teologia istoriei în ordinea nu a rațiunii, ci în cea a credinței Materia istorică se vădește foarte complexă Este imposibil să mai aplicăm istoriei numai categoriile de sacru și de profan, în felul în care a interpretat istoria Fericitul Augustin, în De Civitate Dei, sau cum a făcut Bossuet cu schemele sale ternare simpliste: creare, cădere, mântuire Nu există progresie în linie dreaptă Astfel, progresul științific la nivelul sintezelor se estompează și, potrivit lucrărilor lui Eduard Meyer, O Spengler, Toynbee, discontinuitatea civilizațiilor e demonstrată A se vedea: H Marrou, De la connaissance historique Paris, ; R Niebuhr: The Mature and Destin;/ of Man, Scribner’s, New-York, ; O Cullmann, Christ et le temps, Neuchâtel, ; K Lowith, Meaning in History, Chicago Press, ; L Bouyer, Christianisme et Eschatologie, în Vie Intelectuelle, ; G Thils, Thiologie des Riaiitâs terrestres, Paris, ; P Picper, La Fin des Temps, Paris, ; H v Balthasar, Thâologie de /'Histoire, Paris, ; J Danifelou, Essai sur le Mystere de l’Histoire Paris, ; Danidou: Christologie et Eschatologie, in Das Konzii von Chalkedon, Wlirzburg, ; J de Senarclens, Le Mystere de IHistoire, Geneve, ; articolele lui I, Malevez, în Nouvelle revue thâologique, LIX, LXXI ( , ); R Mehi: Temps, Histoire, Th^ologie', în Verbum Caro, nr , ; Em Brunner: La Conception chrttienne du temps, în Dieu Vivant, ; P Ricoeur, Le christianisme et le sens de l'histoire, în Histoire et Ѵёгііё, ; Pr S Bulgakov, La Fiancie de Mgneau (în rusește) Y M C A, Press, ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMA clar Ritmul este rupt chiar între epocile apropiate; istoricii descoperă paralel cu mersul înainte și un progres în regres De altfel, obiectivitatea oricărui istoric este totdeauna relativă și se impune o alegere între mai multe lecturi posibile Viziunea secularizată neagă termenul inițial al creației și deplasează orice accent pe termenul final: umanitatea reconstituită în forma ei perfectă Acest termen, chiar numai el, asigură mersul implacabil al istoriei către acordul său final absolut firesc Forța motrice a materiei secretă conștiința umană, așa cum ficatul secretă bila, și la urmă se dezvoltă în Logos Omul rupe lanțul alienărilor și se constituie în constructorul propriului lui destin în general, nu mai există istorici ai absurdului pur, totuși, finalismul naiv riscă să deraieze: este paradisul echivoc al marxiștilor sau tensiunea existențialiștilor care nu duce nicăieri "Omul depășește infinit pe om" - cum spune Pascal, devine la Nietzsche o necesitate și-l conduce să propună cele două nebunii, singurele posibile Trebuie să fii nebun ca să accepți întoarcerile eterne ale lui Nietzsche, cum trebuie să fii nebun ca să accepți "nebunia crucii" , a Sfântului Pavel: demonismul sau sfințenia, singurele transcendente către "un altul" Dilema rămâne fundamentală: ori închis aici jos, asupra singurei sale realități, sau deschis către dincolo Care este adevăratul punct de vedere? Există o mulțime de puncte de vedere și, apoi, ochiul deschis de care vorbește Evanghelia (Luca , ) Nu este vorba de un unghi de vedere, ci de lumina proiectată asupra totalității Biblia ne aduce această viziune, dar în felul ei; ea aprofundează cunoștințe, dar mai ales ne învață să cinstim misterul în taină De aceea orice încercare omenească de a comenta istoric Apocalipsa, de "a data evenimentele sale" cade Ținem în mâini amândouă capetele lanțului, cel providențial și cel progresist, altfel spus: meta-istoria și istoria, dar cu siguranță vom câștiga în adâncime dacă facem un mare loc misterului, inexprimabilului Filosofia istoriei, foarte la modă în sec XIX, a cedat pozițiile ei teologiei istoriei în locul principiilor etice de bine și de rău, descoperim pe Dumnezeu și pe Satana Ideea de Dumnezeu trece la prezența sa vie: Dumnezeul istoriei Se revelează ca Dumnezeu în istorie Pentru greci, divinul era imobil Lumea oamenilor este chipul mobil al imobilismului zeilor Mișcarea ei reproduce periodic aceleași evenimente Pesimistului Ecleziast, cu al lui "nu este nimic nou sub soare" (I, ), îi răspunde strălucitul optimism și dinamism al Sfântului Nietzsche semnează scrisorile sale "Răstignitul'' (a se vedea K Jaspers, Nietzsche et le christianisme, Paris, , p ) ORTODOXIA Apostol Pavel, care zice: "Făpturile vechi au trecut, iată toate s-au făcut noi" (II Cor , ) Pentru gândirea răsăriteană, căderea, întruparea, parusia nu sunt numai manifestări cerești, ci evenimente care înseamnă trecerea (Paștele) naturii omenești la o stare diferită a naturii umane, evenimente tainic prezente și lucrătoare în istorie Pe de altă parte, Hristos nu a interesat gândirea patristică numai în înfățișarea Sa de lisus din Nazaret, cu faptele Sale omenești, ci reflexia patristică s-a îndreptat asupra schimbării ontologice pe care a lucrat-o venirea Lui în existența terestră Aspectul istoric, fenomenologic ascunde realitatea sa numenală Parusia este deja inaugurată, ea este prezentă și dirijează mersul istoriei și numai ea permite o adevărată lectură Acel (Evr , ), "s-a arătat odată pentru totdeauna", reliefează valoarea unică, irevocabilă și ireversibilă a evenimentului întrupării înălțarea la ceruri introduce firea omenească în eternitatea adâncului Tatălui, și pune pecetea definitivă pe mântuire Istoria este axată pe unicitatea lui Hristos Tot ce a fost înainte nu este decât o "preînchipuire", tipologie în Epistola către Romani , , Adam este rvxog - chipul lui Hristos, iar Părinții descifrează sensul evenimentelor istorice în lumina aceleiași metode tipologice Tot ceea ce s-a întâmplat după întrupare este o extindere a acesteia; timpul Bisericii este timpul însușirii subiective de către toți și de către fiecare în parte a mântuirii obiective De aceea, Biserica se revelează ca o nouă dimensiune a vieții și o nouă calificare a istoriei, pentru că ea este axată pe ceea ce este unic și este deschisă veacului veacurilor (eshaton) Este marea descoperire a eshatologiei zilelor noastre, așa de uitată în istorie, și totuși inerentă gândirii patristice Concepția tipologică a Vechiului Testament, la Părinți, îl arată ca prefigură a eonului ce va veni în Hristos și aceasta permite citirea istoriei în lumina lui Eonul care este Hristos este în același timp eshatonul: în Hristos istoria s-a împlinit Nimic nou nu se mai poate întâmpla în istorie pentru că Hristos nu poate fi depășit Revelația s-a sfârșit, căci învierea inaugurează deja Parusia Aceasta este iminentă, dar ceasul ei este necunoscut, și, de aceea, după Sfântul Grigorie de Nyssa, istoria "se desfășoară din începuturi îh începuturi prin începuturi care nu se mai sfârșesc" ; dar, în totalitatea sa, ea tinde spre sfârșit Dacă așteptarea Parusiei se exprimă într-un chip mereu nou, sfârșitul îi determină conținutul și o face istorie sfântă Ordinea obișnuită este răsturnată Istoria sfântă este istoria universală, iar istoria profană se situează în A se vedea Dom Celestin Charlier, Typologie ou Evolution, Ed Maredsous: La lecture chrâtienne de la Bible, Bruxelles Horn Cant , P G , B ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ lăuntrul ei, nu este decât fenomenologia ei parțială La a doua venire a Sa, Hristos nu va mai adăuga nimic, ci plinește istoria în sensul că Kenoza a luat sfârșit și începe arătarea universală a măririi Sale Aceasta, în mod secret, umple de pe acum prezentul (Sanctus din Isaia , ) și, cu toate că îndreaptă privirile noastre înainte, ne obligă cu aceeași tărie să luăm asupra noastră prezentul în care mântuirea se efectuează foarte real Aceasta este de fapt opera Duhului Sfânt, cu ajutorul propovăduirii și al Tainelor care continuă și manifestă în orice moment vizibilitatea istorică a lui Hristos Din acest punct de vedere, trebuie să spunem că istoria, fără să fie determinată, totuși nu este mai puțin condiționată de elemente care nu sunt istorice In adevăr, istoria nu este autonomă, ea are preistoria sa edenică și va avea și o post-istorie în împărăție Cea dintâi, trecând prin istorie, se împlinește în cea de-a doua Aceste forte meta-istorice trăiesc în istorie, lucrează și-i condiționează sarcina ei Se vede clar că dacă eshatologia are postulatul său istoric omenesc, ea include și participarea cu totul specială a puterilor cerești, îngerești și demonice Istoria nu poate dura nici fără sfârșit, dar nici nu se poate opri fără rost Soluția sfârșitului ei se compune din elementul transcendent, voința Tatălui, și din elementul imanent, maturizarea lăuntrică a istoriei înseși Pe acest plan imanent, nu-i este dat omului să schimbe tema existenței sale, să fugă de destinul său propriu; el nu poate decât cel mult să schimbe semnul complexului istoric cu plus sau minus, în pozitiv sau în negativ O înțelegem de îndată ce ne dăm seama că în Hristos istoria "s-a împlinit în întregime" împărăția mesianică, ziua învierii universale și sfârșitul cel de pe urmă al parusiei culminează în aceeași unică persoană a lui Hristos El este Mesia și El este Iahve, Hristos și Kyrios, Dumnezeu și omul, începutul și sfârșitul, iar sfârșitul nu este nicidecum sfârșitul unei evoluții, ci piiroma, împlinirea Scopul sfatului cel mai înainte de veci al lui Dumnezeu a fost atins și, dincolo de uniunea ipostatică a dumnezeiescului și omenescului, în Hristos nu mai este nimic Potrivit învățăturii Părinților, Hristos înfățișează "începuturile" omenității îndumnezeite, "toată frământătura fiind sfințită de aceste începuturi" "El Și-a însușit natura omenească întreagă" -"ca să o vindece în întregime" Este cel dintâi născut din făptura cea nouă De aici înțelegem până la ce punct istoria lumii se situează în lăuntrul istoriei mântuirii, a istoriei Bisericii In Taine, toate elementele "eschaton-ului" sunt deja prezente și active Succesiunii regresive a căderii (acolouthia), Dumnezeu i-a opus succesiunea ordonată, ordinea progresivă prin dinamica lăuntrică, a mân Sfântul Grigorie de Nyssa, Adversus Apollinarem, P G , C Teodoret, Adv haer , v, ; P G , A-B, D ORTODOXIA tuirii Astfel, istoria este o dialectică a inițiativelor lui Dumnezeu și a răspunsurilor omului, interacțiunea celor doi Adam, dialogul celor doi "fie" Sinteza ultimă a mișcărilor ascendente și descendente este deja dată în Hristos, și numai Hristos are cheia sensului istoriei Depărtarea dintre normă și existentă, dintre firea căzută a omului și starea sa îndumnezeită va fi obiectul judecății, revelația zilei din urmă Hristos este măsura absolută a teandrismului universal Dogma de la Calcedon este lămuritoare pentru orice teologie a istoriei: subiectul absolut al istoriei este Hristos, și numai referindu-se la El, numai în Hristos, hristifi-cată, omenitatea este și ea subiect al istoriei Hristos ia asupra Sa toate transformările, iar dacă în El nu mai este nici grec, nici evreu, aceasta înseamnă că orice neam și orice cultură își află propriul lor chip în Hristos Adevărul are toate modurile de expresie și vorbește în toate limbile (Apoc , ), iar acest adevăr este în Biserică Este Biserica îmbrăcată cu "o rochie pestriță" (Fac , ; I Petru, , ) Hristos este și răscrucea dintre Răsărit și Apus, dintre religiile biblice și religiile extra-biblice Convergenta adevăraților mistici din toate religiile este semnificativă și în același timp nu mai puțin tulburătoare Ca s-o putem aprecia la justa ei valoare, trebuie să înlăturăm înainte de toate relativismul agnostic, precum și sincretismul doctrinelor oculte, "tradiționalismul" de tip Guânon în religiile din afara Bibliei, cum sunt hinduismul, brahmanismul și budismul, vom întâlni fenomenul interiorizării vieții spirituale și afirmarea fundamentală a Dumnezeului transcendent și personal din religiile biblice (ca mozaismul, chiar și islamismul, apoi creștinismul) Or,universalismul revelației creștine, ca și miracolul acestei revelații, propovăduit de Părinții bisericești, cuprinde toate tradițiile fără să le mutileze, ci ridicând esența lor veritabilă până la adevărul lor specific Așa a procedat Sfântul Apostol Pavel la Atena, în fața templului zeului necunoscut Adevărata dialectică a religiilor demonstrează că interioritatea, mai curând sau mai târziu, cheamă transcendența, astfel încât părintele H de Lubac se întreabă dacă Amida din religia budistă nu este cumva o substituire depărtată a Mântuitorului; tot astfel, Ramanuja, mistic hindus din sec XI, ajunge la convingerea că orice identificare budistă a omului cu divinul face cu neputință o "întâlnire" între om și Dumnezeu și deci cu iubirea, și de aceea Ramanuja afirmă și mărturisește pe Dumnezeul personal; experiența mai recentă a părintelui Monchanin povestește foarte mișcător că India așteaptă descoperirea misterului Trinității; în fine, mesajul atât de tulburător al lui Al Hallaj, mistic musulman răstignit la Bagdad în , iar după aceea venerat neîntrerupt, și care se ruga ca un adevărat creștin: "Lăudat fie Dumnezeu, care a descoperit în omenitatea Sa (Hristos) H de Lubac, Amida, Paris, , p ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMA taina strălucitei Sale dumnezeiri" Răstignit, pentru că a mărturisit întruparea, el sădește acest adevăr chiar în inima islamului La iudei există Dumnezeu, dar nu există înviere; grecii au avut ideea de înviere, dar nu au avut un Dumnezeu; în creștinism, Dumnezeu moare și înviază Intre fanatismul care separă și sincretismul care amestecă, se situează misterul lui Hristos care deosebește fără să despartă și unește fără să amestece Desigur viata, trăirea lăuntrică nu produce singură harul, dar ea pregătește primirea lui Monoteismul biblic implică o inițiativă a lui Dumnezeu, coborârea Sa la făptură și "o ieșire către Altul", o urcare din partea omului Enstaza înlesnește la maximum și postulează punctul de deschidere caritativă spre Dumnezeu, căci "cele nevăzute ale lui Dumnezeu strălucesc înaintea ochilor noștri pentru oricine știe să privească lucrările Lui", iar istoria este plină de "mirabilia Dei" Și tocmai Hristos este centrul în care converg interioritatea cea mai actualizată și transcendenta absolută De la îndrumarea teocentrică a Vechiului Legământ, Duhul ne conduce la revelația hristocentrică: "Evanghelia este o hotărâre a libertății lui Dumnezeu, un har care ne-a fost dat tuturor în lisus Hristos" (II Timotei , ) Numai Hristos, Care tine toată firea omenească în unitatea Lui ipostatică, scapă de la dispariție orice făptură, o pune în apropierea luminoasă a lui Dumnezeu și revelează în lăuntricitatea ei prezenta Monadei întreite Este Hristos împăratul istoriei? Da, dar în chipul kenotic în care a intrat în Ierusalim: imperceptibil pentru istorici, dar mai mult decât vizibil și evident pentru credință Istoria, după imaginea parabolei grâului și neghinei, înfățișează confuzia aparentelor și a adâncimii ascunse (Matei , - ) Conflictul care polarizează lumea nu este un conflict între spirit și materie, ci între spirite de diferite naturi (Apocalipsa, , ) Apocalipsa, cap , vorbește de două atribute demonice care au o mare putere distrugătoare, puterea nelimitată care seamănă cu cea a unui Stat totalitar asupra oamenilor și profețiile false "Semnele" antibisericești, impostura, caracterul parazitar și parodiac se realizează; răul fură ființa, trăiește ca parazit și-i recompune elementele în forma demonică: imitarea lui Dumnezeu, dar cu semnul negativ, inversat, ceea ce este semnul oricărei parodii Dimpotrivă, Sinodul de la Calcedon, prin dogma celoY două firi ale lui Hristos unite într-o singură ipostază, A Cuttat, La Rencontre des Religions, Paris, , ; Louis Massignon, "Hallaj, martyr mystique de l’lslam", în Dieu Vivant, nr Mgr Cassien, Le Royaume de C sar jug£ â la lumiere du Nouveau Testament (în rusește), Paris, ORTODOXIA în persoana lui Hristos, ne arată un scop pozitiv: în plenitudinea împărătească a lui Hristos este recapitulată omenitatea Opoziția exclusivă a celor două împărății explică sfârșitul catastrofic : mersul involu-tiv către bilanțul eonic Fără să se precizeze datele, numele și epocile, se poate distinge în istorie acest proces dublu: o lipsă de omenie din ce în ce mai adâncă și, pe de altă parte, predicarea evangheliei în lumea întreagă, cristalizarea unor eoni, care va face opțiunea inevitabilă, sfințenia într-o nouă formă de martor-martir, ca și convertirea poporului evreu Avem toate motivele să credem că unul din aceste două curente va fi încununat de Hristos la venirea Sa, iar celălalt își va găsi sfârșitul în antihrist Biserica, comunitate eshatologică în cea mai mare parte a ei, Biblia istorisește cronica poporului lui Dumnezeu reunit în comunitate eclezială Este demn de reținut un fapt semnificativ: cuvântul comunitate sau adunare este folosit în Vechiul Testament o singură dată, când se referă la jertfa mielului pascal (Ieșire , - ): 'Toată adunarea primește porunca precisă și care îi determină și modul de acțiune: "Când îl veți mânca, să aveți mijlocul încins, încălțăminte în picioare și toiagul în mână; și să-l mâncați în grabă; căci sunt Paștele Domnului" Adunați în jurul cinei mesianice, cu fața la Mesia care vine, aceasta este adunarea (comunitatea) pelerinilor veșnic pe drum 'Timpul înviorării" a venit, dar atitudinea comunității noului Izrael rămâne identică: "Noi nu avem aici cetate stătătoare, ci o căutăm pe aceea ce va să fie" (Evrei , ) împăratul a venit, dar împărăția Sa va să vie în Hristos, istoria întreagă se îndreaptă spre împărăția Sa Civilizația creștină încheie ciclul culturilor Caracterul ei este antinomic Această civilizație este, desigur, locul întrupărilor înțelepciunii lui Dumnezeu și, în același timp, când a ajuns pe culmea sa cea mai înaltă de cultură-cult, ea- smulge pe om din orice statornicire în istorie șH conduce, prin depășiri progresive, spre eliberarea de sub stăpânirea istoriei "A avea ca cel ce nu are", "a lăsa pe cei morti să-și îngroape mortii" Aceasta înseamnă despărțirea bucuroasă a celui care urcă Muntele cel sfânt Este înțelesul primar al privegherilor creștine: trebuia să fii în picioare, treaz ca să-L întâmpini pe Domnul Homo viator este un călător care se hrănește cu pâinea euharistică Expresia este a lui W Em, filosof rus care a conceput o teorie a progresului catastrofic Subiectul este absolut specific gândirii rusești (A se vedea: P Evdokimov, Les courants apocalyptiques dans la pensie religieuse russe, în Foi et Vie, nr ; B Zenkovsky, L'eschatologie dans la pensie russe, în La Table ronde, nr , ) ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ Printr-o confuzie frecventă, se identifică Pacea-shalom, pe care o vestește Biblia, cu viata pașnică; Mângâietorul, cu viața noastră confortabilă Or, după Biblie, credincioșii vor fi prigoniți, iar Biserica se va clădi pe sângele martirilor "Să nu credeți că am venit să aduc pacea pe pământ, nu am venit să aduc pacea, ci sabia" (Matei , ) "Foc am venit să arunc pe pământ și cât aș vrea să fie acum aprins" (Luca , ), vestește Domnul Păcii "Pacea Mea o dau vouă, nu precum dă lumea vă dau Eu" (loan , ) Pacea mesianică sfarmă marginile istoriei și o îndreaptă dincolo de cadrele ei obișnuite Este ca și punctul de perspectivă în tablourile lui El Greco, acesta este cel care dirijează compoziția, dar el se află în afara tabloului întrebarea fundamentală pentru orice Biserică o pune imperios pacea mesianică: se instalează Biserica în istorie sau întrupează cu adevărat această pace care răstoarnă așezările istorice și face ca lumea să se sfârșească? Din acest criteriu decurg două feluri de a defini Biserica și rolul ei în istorie: a) putem defini Biserica în funcție de ea însăși, de membrii ei singuri, și aceasta ar fi o concepție statică și istorică, Biserica "statornicită", bucurându-se de toate plăcerile banchetului mistic, dar în cazul acesta calitatea sa de aluat al vieții creștinești s-ar pierde și, odată cu ea, și stăpânirea asupra destinului lumii; b) dimpotrivă, Biserica, ispitită de pofta puterii lumești, pătrunde lumea, dar nu mai are "focul care sară" Eshatologia fără istorie (ispitirea răsăriteană), sau istoria fără eshatolo-gie (ispitirea apuseană) produc, din cauza deznădejdii, o hiper-eshatolo-gie (ispită protestantă) care sare pe deasupra istoriei, în momentul final în toate aceste cazuri, istoria și lumea sunt devalorizate de sensul lor specific, și anume: de a fi obiectul iubirii dumnezeiești, locul întrupării împărăției lui Dumnezeu Celălalt chip este în funcție de Hristos și de rugăciunea Sa preoțească: Domnul nu a venit în această lume decât pentru a-Și îndeplini misiunea Sa de apostolat: "ca lumea să creadă" (loan , ) Numai Biserica cea care trăiește în lumina parusiei, iar aceasta nu este atât sfârșitul lumii, cât mântuirea ei, numai aceasta este în mod real în istorie, pentru că ziua Domnului nu este nicidecum ultima zi, ci Împlinirea Aceasta arată că Biserica trăiește sub un regim dublu: regimul istoric al întrupării și cel eshatologic al parusiei "Biserica este a celor care se pocăiesc și a celor care pier" și, în același timp, cum zice Nicolae Cabasila: "Nu putem merge dincolo, nici să adăugăm ceva după euharistie, nu mai există nimic spre care să tindem, trebuie să ne oprim acolo" Și cu toate acestea, după împărtășire, preotul zice: "Hristoase, Paștele cele sfinte și mari! O, Sfântul Efrem Șirul, citat de P Florensky, Les Peres orientaux du IV-e siecle (în rusește), Paris, , p N Cabasilas, La Vie en Jisus Christ tr Broussaleux, Amay sur Meuse, p - ORTODOXIA înțelepeciune, Cuvinte și Puterea lui Dumnezeu! Dă-ne nouă să ne împărtășim cu Tine mai strâns, în ziua neapusă a împărăției" Biserica celebrează euharistia, preface această materie în Pâinea împărăției, chiar în inima istoriei, cu tot realismul pe care îl are întruparea și chiar cu ajutorul materiei cosmice, iar Cina mesianică dă Bisericii conștiința că ea însăși este eshatologia inaugurată și încordarea parusiacă Dacă la marginea cetăți creștine laicizate se înalță monahismul, rolul său este tocmai acela de a fi o măsură maximală, sarea împărăției, ca să reveleze în lumina sa semnificația meta-istorică a existenței istorice în timpurile vechi, lumea venea să contemple o clipă pe stâlpnici și lua în sufletul ei această viziune măreață pentru a măsura propria ei existență cu acea înălțime Cei care părăsesc lumea se regăsesc în ea sub o altă formă, și trebuie să pricepem mesajul lor, pentru a găsi acolo măsura spirituală a întregii vieți Știința asceților a făcut experiența prin deosebirea dintre soma, forma trupească nevinovată în sine pentru că este naturală, și sarx, sau carnea păcătuitoare care, de la folosirea normală a bunurilor pământești, ne duce la plăcerea și veselia lor nefirească, anti-naturală Această lecție ascetică are importanța ei prin accentul pe care îl pune pe ființa omenească întreagă, care participă la înduhovnicirea proprie Transformarea trupului, a elementului său somatic, se dovedește, la sfinți, cu ajutorul bine cunoscutelor fenomene de levitație, de luminescență și de putere făcătoare de minuni în timpul vieții pământești, nu numai sufletul, dar și trupul spălat, curățit cu lacrimile pocăinței și ușurat de greutatea carnală, devine aproape aerian și se adâncește în "focul dum-nezeirii" Asceza monastică, atunci când este bine curățită și când este îndreptată asupra unicei iubiri a lui Dumnezeu, trasează o regulă de purtare egală pentru monahi și pentru viața lumii și,în viețuirea în lume interiorizată, ea descoperă cel mai prețios secret "Cei ce trăiesc în lume, deși sunt căsătoriți, trebuie să se asemene în totul cu monahii" Rădăcina oricărei existențe este iubirea lui Dumnezeu "pe Care trebuie să-L iubim ca pe mireasa noastră" Primatul înțelegerii-vi-ziune sau primatul iubirii este o întrebare care nu se pune în Răsărit Nu putem nici să-L cunoaștem pe Dumnezeu fără să-L iubim, nici să-L iubim fără să-L cunoaștem Orice cunoaștere este caritativă, este o intuiție secretă înzestrată cu proprietăți cognitive, cu harismele Duhului A-L gândi și a-L iubi pe Dumnezeu este același act de unire mistică Starea perechii paradisiace care era unită cu Dumnezeu prin harul organic rămâne normativă pentru noi Prin actul unic de însușire- Sfântul Simeon, Hymnes de I Eros divin Sfântul loan Hrisostom: Horn, in epist ad Haebr , , ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ ț participare, iubirea omenească "memorizează" filantropia dumnezeiască și nu poate fi potolită decât în Dumnezeu Este erosul ascendent, atras de erosul răstignit și jertfit Filtron-ul, numele acesta fermecător pe care l-a dat Nicolae Cabasila iubirii de Dumnezeu, îndreptat spre ceva ce există dincolo de ea însăși, prin epectază (Sfântul Grigorie de Nyssa), dar și jertfă, această iubire omenească a lui Dumnezeu este un răspuns la chemarea lui Dumnezeu, urcarea la Cel Iubit Numai în fata acestui mister cu totul luminat de lumina lui Hristos înțelegem cuvântul atât de adânc al lui Pâguy; "Trebuie să te silești, să te chinuiești ca să nu crezi" CAPITOLUL II Eshatologia Din fericire, înțelepciunea pedagogică a Bisericii nu a inspirat nici o sinteză dogmatică exhaustivă a datelor ei eshatologice în afară de articolele Crezului de la Niceea, care vorbesc de parusie, judecată și înviere, Ortodoxia nu are formulări dogmatice în fata afirmației unei serii de evenimente cu referințe scripturistice, comentariul lor teologic și tradiția însăși nu sunt îndeajuns de clare, nici omogene Există o serie de întrebări pe care înșiși teologii le ocolesc cu prudență și cu respect Totuși, "dacă specificul înțelepciunii este cunoașterea realităților, nimeni nu-și va spune înțelept dacă nu cuprinde în cunoașterea sa și lucrurile ce vor fi" Aceasta, pentru că bilanțul eshatologic nu este numai cel al istoriei, ci și al înțelepciunii lui Dumnezeu Or, Sfântul Pavel afirmă incompatibilitatea dintre înțelepciunea lui Dumnezeu și înțelepciunea omenească într-un înțeles oarecare, mai curând nebunia omenească poate să presimtă căile neprevăzute ale lui Dumnezeu Ne aflăm înaintea tainei centrale a iconomiei divine, dar cum se împacă iubirea lui Dumnezeu cu justiția Sa, lucrul acesta ne este inaccesibil Bilanțul necesită o gândire antinomică; or, schema manualelor noastre școlare este foarte raționalistă și antropomorfă Părintele Serghie Bulgakov numește "teologia pocăinței" soluția simplistă care construiește un cod "Desăvârșit este sufletul a cărui putere se înclină cu totul spre Dumnezeu" (Sfântul Maxim, Cent Cer , , ; P G , Л) Porche du Mystere de la deuxieme vertu, Oeuvres completes, p Sfântul Grigorie de Nyssa: Adv Eunomium, P G , C ORTODOXIA juridic pe marginea misterului lui Dumnezeu, Câștigăm în claritate, dar aceasta este îndoielnică Este locul să ne aducem aminte de cuvintele Sfântului Pavel: "O, adâncul bogăției și al înțelepciunii și al științei lui Dumnezeu! Cât sunt de nepătrunse judecățile Lui și cât de neînțelese căile Lui!" (Rom , ) "Chipul acestei lumi trece" (I Cor , ), "și lumea trece și pofta ei, dar cel ce face voia lui Dumnezeu rămâne în veac" (I loan , ) Există ceva care dispare și ceva care rămâne Ne aflăm în fata unei transformări a elementelor Și mitologia și știința știu în aceeași măsură acest lucru Imaginea focului este cea mai folosită: focul topește materia, purificând-o, însă această trecere la o altă stare nu este în nici un caz sfârșitul unei evoluții Există un hiatus Ziua din urmă este o zi cu totul aparte: ea nu mai poate deveni "ieri", pentru că nu va mai avea "mâine" și nu va mai fi numărată la un loc cu celelalte zile Printr-un fel de minune, ființa este smulsă din obișnuita sa măsură Așa cum zice Sfântul Grigorie de Nyssa: Mâna lui Dumnezeu apucă cercul închis al timpului fenomenal și îl înalță la o orizontală superioară Ziua din urmă închide timpul istoric, dar ea însăși nu-i aparține: ea nu poate fi găsită în calendarele noastre și de aceea nici nu poate fi prezisă Este ca și moartea unui om care nu este datată decât pentru rudenii și cunoscuți; dar, la sfârșitul lumii, nici acest anturaj nu va mai exista, din cauză că timpul istoric nu va mai fi Ca să ne reprezentăm acest vid, deseori se folosește imaginea unei sticle goale, dar să nu uităm că în cazul nostru, al zilei din urmă, nici această sticlă goală nu va mai exista, căci golul absolut o suprimă și pe ea Când citim că înaintea lui Dumnezeu "o mie de ani sunt ca o zi și o zi ca o mie de ani", acestea nu sunt niște proporții de la , ci numai imaginea unor măsuri sau a unor eoni incomparabili Acest caracter transcendent al sfârșitului nu poate fi decât obiectul credinței și al revelației, și de aceea scepticismul este logic în felul său: "în zilele cele de apoi, vor veni batjocoritori cu batjocură și vor zice: Unde este făgăduința venirii Lui?" (П Petru , - ) Pentru cineva ca Auguste Comte, lumea este mai populată cu morți decât cu vii Tăcerea acestei mulțimi nenumărate și mute apasă greu asupra celor vii Statul "organizează moartea, o măsluiește sau o ignoră; acțiunea lui caută să suprime conștiința tulburătoare a morții Dar chiar moartea însăși interzice oricărei conștiințe să se organizeze și să se închidă într-o lume mărginită și, deci, artificială în mod paradoxal, putem spune: moartea este cea mai mare durere a existenței noastre, dar, în același timp, moartea îl scapă pe om de platitudinea în care riscă să își piardă totdeauna chipul său De la Hristos încoace, Sfântul Grigorie de Nyssa: In Ps , P G , CD ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMA moartea este o moarte creștină, ea nu mai este o nepoftită, ci este marea inițiatoare Ea aduce dezlegarea misterului și ne dă dimensiunea adâncimii vieții Ateismul profesează o dublă absurditate: el deduce viata din neant, din inexistentă și distruge pe cel viu în momentul mortii Dar viata nu este un element a! neantului, al neființei, ci moartea este un element al vieții Nu putem înțelege problema mortii decât în contextul vieții Neantul, moartea în sine nu pot exista, ele sunt doar un aspect al vieții, al ființei, numai un fenomen secundar, așa cum negația este posterioară afirmației și, într-un sens oarecare, parazitară Nu putem socoti moartea ca un eșec al lui Dumnezeu, căci ea nu distruge viata Ea este o ruptură a echilibrului și, de atunci, destinul muritorilor este o consecință logică a acestei rupturi Moartea devine, în felul acesta, naturală, deși este contra naturii, iar aceasta explică de ce muritorii se îngrozesc de moarte Moartea stă înfiptă ca un ghimpe în inima existentei Rana este atât de adâncă, încât ea a necesitat moartea lui Dumnezeu și, ca urmare, propria noastră trecere prin catharsis-ul mortii Aceasta, pentru că athanasia (nemurirea) creștină nu înseamnă nicidecum supraviețuirea sufletului, iar Biblia nu ne învață nicăieri că nemurirea sa este naturală Trebuie să facem deosebire între o anumită supraviețuire, care nu înseamnă o revenire la neant, la neființă - ci este doar un mod mai micșorat de existentă, pentru că este situată în afară de Dumnezeu și sub stăpânirea Mortii (Thanatos) Pe de altă parte, avem viata veșnică și oricărei ființe omenești îi va fi redată această viată, trup și suflet împreună, sub stăpânirea Duhului dumnezeiesc, duh de viață dătător Euharistia este consumarea trupului și a sângelui Domnului lisus Hristos, a ființei cerești, dar întreagă Crezul mărturisește explicit: "Cred în învierea trupului" Dar înainte de venirea lui Hristos, moartea era o dezagregare, fără să fie o dispariție, tocmai pentru că era despărțită de Dumnezeu: "După distrugerea morții, au rămas în moarte și în stricăciune", ne învață Sfântul Atanasie Moartea este o stare la frontierele dintre ne-fiintă și ființă Cuvântul lui Dumnezeu S-a unit cu natura "moartă", ca să-i dea viată întruparea este deja răscumpărare Aceasta este punctul culminant al unirii lui Dumnezeu, în clipa mortii Sale, cu starea supremă de dezagregare; starea de cadavru și coborârea la iad constituie sfârșitul operei de mântuire "El a luat un trup în stare să moară, pentru ca, suferind El însuși pentru toti, în același trup în care venise pe pământ, să desființeze pe Stăpânul morții" "El S-a apropiat de moarte, ca să ia contact cu starea de cadavru și să-i dea naturii punctul de plecare al De Incarn Ibidem, -Ortodoxia ORTODOXIA învierii" "El a distrus puterea mortii și a transformat trupul în vederea nestricăciunii" "Hristos a schimbat Apusul în Răsărit" Gândirea patristică este foarte clară: nemurirea ființei omenești în totalitatea ei este un dar al lui Dumnezeu, o înviere care înseamnă că ființa omenească a fost pătrunsă de lucrările binefăcătoare ale Duhului dumnezeiesc Pentru Sfântul Ignatie Teoforul, euharistia este chiar de pe acum doctoria nemuririi - фйрракоѵ аѲаѵссоіас; - și "antidotul morții", avTÎSotoq jif| алоѲаѵетѵ (Efeseni, , ) Sfinții se bucură că mor, cu bucurie mare scapă de apăsarea vieții pământești Moartea înseamnă pentru ei nașterea la adevărata viață și condiția învierii Din acest punct de vedere, pentru Sfântul Grigorie de Nyssa, moartea este un lucru bun, йуаѲоѵ &v siv Ѳаѵа-сос; Ea nu ne va mai înspăimânta în cazul unui martir, moartea este dorită cu înfocare: "în mine este un izvor care murmură și care zice în lăuntrul meu: Vino la Tatăl" Trebuie să citim în întregime admirabila istorisire a morții Sfintei Macrina, pe care ne-a lăsat-o fratele ei, Sfântul Grigorie de Nyssa: "Trecuse mare parte din zi, iar soarele era spre asfințit Dar Macrina era plină de voioșie Pe măsură ce se apropia clipa despărțirii, ca și cum ar fi văzut mai bine frumusețea Mirelui, ea se îndrepta spre Prea Iubitul său, în cea mai mare grabă în adevăr, culcușul ei era întors spre Răsărit" Când "inima este rănită de strălucirea frumuseții lui Dumnezeu" , "iubirea întrece orice teamă" "Mormântul Tău, mai frumos decât Raiul", cântă Biserica Moartea este numită, în limbajul liturgic, "adormire": este o parte din ființa umană care doarme și o alta care rămâne conștientă; ființa pierde unele facultăți psihice care sunt legate de corp, întreg aparatul senzorial specific, ca și activitățile temporale și spațiale Aceasta este consecința despărțirii sufletului de trup Sufletul nu mai exercită funcția de a însufleți trupul, dar ca organ al conștiinței rămâne în spirit Aici, este esențială negarea cea mai categorică a dezîncarnării; despărțirea trupului nu înseamnă nicidecum pierderea sa, căci învierea face o recapitulare, o reintegrare a lui în plinătate (pliromă) Sfântul Grigorie de Nyssa: Cateh , Sfântul Chirii al Alexandriei: In Luc , , ; Нот Pasch XVII Clement Alexandrinul, Protreptique, c Or de Pulcheria, P G , A Sfântul Ignatie, Rom , P G , B Sfântul Macarie, Homil v, Sfântul Antonie cel Mare, Philocalie, \I, , p Despre iubire și teamă, a se vedea Oscar Pfister, Das Christentum und die Angst, Ziirich, ; Paul-Lowis Landsberg, Essai sur Гехрёгіепсе de la mort; urmat de Probleme moral du suicide, Paris, ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ După învățătura ortodoxă, dacă existenta dintre moarte și judecata din urmă ar putea fi numită purgatoriu, acesta nu este un loc, ci o stare intermediară de purificare Această deosebire este semnificativă pentru cele două spiritualități; catolică și ortodoxă înțelesul juridic al satisfacției din teologia răscumpărării (Sfântul Anselm) a rămas totdeauna străin Răsăritului, ca și aspectul penal și satisfăcător al penitentei (aici pe pământ în Taina mărturisirii, sau după moarte) și adorarea Inimii lui Hristos (bazată pe același aspect de ispășire) Este o cu totul altă concepție a soteriologiei Ne dăm mai bine seama de acest lucru din felul în care se interpretează Comuniunea sfinților: pe când în Apus ea este strâns legată de Biserică și a dus la doctrina despre merite - în sensul că meritul unora contribuie la iertarea altora și faptele bune ale unora sunt de folos altora -, în Răsărit, ea este legată de Duhul Sfânt: adică este o extindere a comuniunii euharistice în care Duhul Sfânt are o lucrare cu totul specială de a uni și de a face din această unire nu o binefacere din pură prisosință, ci din o nevoie lăuntrică a Trupului - expresia "natural supranaturală" a iubirii mutuale și cosmice, sfințenia Noi suntem tovarășii sfinților, sanctorum socios, pentru că suntem în societatea Sfintei Treimi Hristos este mijlocitor, sfinții sunt rugători și credincioșii, împreună lucrători, synergoi și coliturghisi-tori, uniți cu toții pentru slujirea mântuirii Caritatea este mai vie în cer, iar sufletele sfinte ale celor răposați se amestecă cu adunările liturgice Sfinții, în cer, participă împreună cu îngerii la mântuirea celor vii Aceasta pentru că asceza răsăriteană nu este ispășire, ci înduhovnicire îndumnezeitoare, iar dacă ortodocșii vorbesc de suferințe care purifică, nu vorbesc în schimb niciodată de satisfacere penală; nu pot nicidecum să folosească chiar cuvântul de "ispășire purificatoare" Dacă vorbesc, totuși, de pedeapsă, le repugnă aspectul precis de "satisfacție" și resping orice pedepsire cu focul, înainte de judecată, așa că neagă absolut formal orice foc ispășitor - ignis purgatorius - și orice învățătură catolică despre purgatoriu, sub aspectul ei juridic Deși neagă satisfacția penală, Ortodoxia învață că există o curățire după moarte, nu pentru spălarea vreunei pedepse, ci ca urmare a destinului, o purificare și o liberare progresivă, o vindecare între moarte și Judecată, așteptarea sufletelor are un caracter creator: rugăciunea celor vii, darurile aduse pentru cei morți, Tainele Bisericii intervin și continuă opera de mântuire a Domnului Aspectul colectiv, colegial al așteptării este subliniat cu tărie Este o părtășie la același destin eshatologic Nu se repară greșeala, ci se repară natura omului Aceasta explică imaginea Ambrozie, P L , ; , ; Fer Augustin, P L , ; , Sfântul Vasile, Liber de Spiritu Sancto, c , , n Origen, De orat , P G , ORTODOXIA frecventă a trecerii prin "vămile văzduhului" - telonii, unde se lasă demonilor ceea ce le aparține și unde sufletele se ușurează și se liberează, păstrând numai ceea ce este al Domnului Sensul eshatologic al răsăritenilor se referă la iconomia Misterului lui Dumnezeu Fără să facă metafizică sau psihologie eshatologică și cu atât mai puțin fizica sufletelor după moarte, purgatoriul, ca destin între moarte și Judecată, nu este un loc anumit (sufletele sunt dezbrăcate de trupurile lor, deci, nu li se mai aplică nici spațiul și nici timpul astronomic), ci o situație, o stare Nu este vorba nici de chinuri, nici de flăcări, ci de maturizare prin lepădarea de orice pată care apasă spiritul Cuvântul "veșnicie", în ebraică, derivă din verbul alam, care înseamnă a ascunde Dumnezeu a învăluit în umbră soarta de dincolo de mormânt și noi nu putem să forțăm secretul dumnezeiesc Totuși, gândirea patristică afirmă clar că timpul "dintre cele două" nu este gol și, cum zice Sfântul frineu, sufletele "se maturizează" Rugăciunile liturgice pentru cei morți sunt o tradiție foarte veche și puternică Istorisirea Schimbării la Față, unde ni se arată Moise și Ilie, parabola bogatului și a lui Lazăr demonstrează de-ajuns că morții au o conștiință perfectă Viața, trecând prin moarte, continuă (soarta copiilor anormali, cea a păgânilor își găsesc răspunsul în "predicarea în iad" ) și, după cuvântul foarte adânc al Apostolului Pavel (I Corinteni , ): chiar moartea este un dar al lui Dumnezeu pus la dispoziția omului Așteptarea cerească a sfinților Gândirea Sfinților Părinți este plină de o tăcere adâncă și de o contemplare mută, în legătură cu distanța dintre cei doi eoni Sfântul Ambrozie vorbește de locus caelestis unde sălășluiesc sufletele După tradiție, este al treilea cer al Sfântului Apostol Pavel, cerul cuvintelor tainice, arcana verba Cu toate acestea, accesul la împărăție este mai curând o stare eonică, o etapă de străbătut decât un loc geografic După Sfântul Grigorie de Nyssa sufletele ajung în lumea inteligibilă, în cetatea ierarhiilor cerești, dincolo de cerul eterului și aștrilor Raiul a devenit pridvorul împărăției, numit și "sânul lui Avraam": "loc luminat, loc cu verdeață, loc de odihnă" (rugăciunea pentru morți) Adv haeres , P G , Doctrina aceasta este împărtășită de mai toți Părinții răsăriteni: Origen, Contra lui Cels, П, ; Sfântul Irineu, Adv haeres \J, , ; IV, , ; Clement Alexandrinul, Strom , VI, vorbește și de predicarea apostolilor în iad; Sfântul loan Damaschin, De fide orthodoxa, UI, Tot așa și cei doi Grigorie, Sfântul Maxim etc Jean Danidlou, Platonisme et theologie mystique, Paris, ; cap “Paradisul regăsit" ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ Această existentă este drumul anagogic al desăvârșirii și al curăției, trecerea prin focul săbiilor de flăcări ale heruvimilor care nu ard decât pe cei răi Sufletele purificate urcă treptat, treptat, prin inițierea în taina cerească, și se apropie de Templu, Mielul Părinții numesc de asemenea împărăția Duh Sfânt îngerii și oamenii intră în ea, într-o intercomuniune prealabilă și, cântând Sanctus, urcă împreună în pridvorul "Casei celui Veșnic" Acesta este altarul unde intră Domnul (Evr , ) și unde "prietenii răniți ai Mirelui" sunt strâns uniți în Ceata sfinților (Communio Sanctorum), în jurul inimii care sângerează a Dumnezeului-Om: Theos-Anthropos Este tot viața fără de trup, îmbrăcată cu prezența lui Hristos, al Cărui trup preamărit suplinește sufletele dezgolite de trup Simțurile lăuntrice ale spiritului sesizează invizibilul Comuniunea de rugăciune cu Biserica pământească presupune că sufletele celor răposați au o memorie activă în sânul "odihnei sabatice" preliminare: "sfinții se odihnesc acum, pentru că faptele lor vin după ei" (Apoc , ) Este așteptarea activă în timp ce Biserica se înveșmântă cu haină curată: acestea sunt faptele sfinților (Apoc , ) "Eu dorm, dar inima-mi veghează" (Cânt Cânt , ) vorbește de somnul priveghiu al "micii învieri" Sufletele urcă treptele, dar așteaptă Ziua Domnului "pentru că nu mai este decât un singur trup care așteaptă fericirea deplină" Taina unității strânse a lui Hristos cu Biserica Sa este taina Trupului întreg, a "snopului legat și a grânelor secerate" (Sfântul Chirii al Alexandriei) și numai acestei plinătăți i se deschide adâncul Tatălui; privirea tuturor se îndreaptă spre acest moment ultim Euharistia ne pregătește deja pentru această clipă și chiar numele de Biserică nu-și va dobândi întreaga sa semnificație decât în momentul învierii universale: prin constituirea Trupului întreg (Totus Christus) Rugăciunea celor vii pentru cei morți și a celor morți pentru cei vii umple această așteptare dintre cei doi eoni și condiționează Ceata Sfinților Aceasta este istoria ca Timp de pregătire eshatologică, care nu este nicidecum un viitorism, o lansare în viitor, ci este sfințirea prezentului, prin participarea activă a tuturor, a celor vii, a celor morți și a îngerilor, la destinul unic al omului în Hristos Nu este o evoluție, ci o involuție (dezvoltarea plină a potentelor lăuntrice, a energiei proprii germinate, n tr ) care se îndreaptă spre plinire Scopul suprem al Sfinților nu este numai acela de a se uni cu Sfânta Treime, ci "să exprime însăși unitatea Sfintei Treimi" Origen, In Levit , Om , Sfântul Maxim, Amb P G , , B ORTODOXIA Parusia înălțarea Domnului presupune Parusia Hristos este același, dar nu va mai exista kenoza: este venirea ca de fulger a lui Hristos în toată Slava Sa, evidentă pentru toti Nu se va mai putea să nu-L cunoaștem Venirea Sa aduce deja judecarea imediată a tuturor celor care se îndoiesc; dar vederea Lui presupune schimbarea firii omului Evenimentele ultime, cataclismele sunt încă în istorie Or, nu lumea istorică va vedea parusia Aceasta coincide cu schimbarea omului: "noi toti vom fi schimbați" ( Cor , ) - "noi, cei vii, care vom fi rămas, vom fi răpiți împreună cu ei în nori, ca să întâmpinăm pe Domnul în văzduh" (I Tes , ) învierea este universală și-i atinge și "pe cei ce zac în morminte" (loan , ) Unii o așteaptă cu bucurie, alții se tem și aproape se opun învierii După Sfântul Pavel, există o energie a bobului de sămânță pe care Dumnezeu o înviază: "Se seamănă trup firesc și înviază trup duhovnicesc" - "îmbrăcat cu nemurirea" și cu "chipul cel ceresc" (I Corinteni , ) Sufletul își regăsește trupul său; dar care va fi forma, starea exactă a trupului înviat, vârsta lui, acestea sunt tot atâtea întrebări fără răspuns, căci ele privesc experiența transcendentă și ne îndeamnă să "o cinstim prin tăcere" învierea este o ultimă supra-înăltare - uxep -йфостк;, care scoate ființa din măsura ei proprie Mâna lui Dumnezeu apucă prada și o înaltă într-o dimensiune necunoscută Putem spune cel mult că trupul înviat va înflori, se va deschide în plinirea sa proprie, deși va rămâne perfect identic cu sine însuși Sfântul Grigorie de Nyssa vorbește de pecete, de forma trupului care ne va permite să recunoaștem chipul cunoscut Trupul va fi asemănător cu trupul lui Hristos înviat; nu va avea nici o greutate, nici o impenetrabilitate Asceza, chiar din această viată, face să se treacă treptat-treptat la starea de pre-înviere fff Corinteni , ) Sfântul Pavel vorbește de arta de a-și vedea "chipul descoperit", iar judecata constă în vederea întreagă a întregului om Sfântul Isaac vorbește și de o judecată prin dragostea care arde: aceeași dragoste "devine suferință fată de cei condamnați și bucurie fată de de cei preafericiti" "Păcătoșii din iad nu sunt lipsiți de iubirea dumnezeiască" , dar depărtarea de izvor, Sfântul Grigorie de Nyssa, Contra Eunom , P G , C De opif hom , cap - Energia de respingere care face totul opac, de nepătruns, face loc singurei energii de atracție și de întrepătrundere a tuturor și a fiecăruia în parte (A se vedea VI Lossky: învierea trupească, în revista Pout, (în b rusă); în engleză, în Anglican Theological Review, ) Wensinck, XXVII, p ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ sărăcia, inima goală, care-i fac incapabili să mai răspundă iubirii dumnezeiești, produc o suferință, pentru că nimeni nu va mai putea, după ce Dumnezeu Se va fi descoperit, să nu-L iubească pe Hristos Evanghelia folosește imaginea despărțirii oilor de capre (Matei , ) Nu există sfinți absolut desăvârșiți, așa cum, în orice păcătos, există câteva părticele de bine: ceea ce permite să ne gândim, după cum spune și părintele S Bulgakov , la o interiorizare a noțiunii de judecată: adică, o despărțire nu între oameni, ci în lăuntrul fiecărui om Tot astfel, din acest punct de vedere, cuvintele despre distrugere, nimicire, a doua moarte nu se vor referi la ființele omenești, ci la elementele demonice pe care le au în ele Acesta este sensul focului, care este mai puțin chin și pedeapsă decât curăție și vindecare Amputarea unui membru din trupul omenesc nu înseamnă nicidecum și dispariția omului, ci provoacă numai suferința propriei sale infirmități După dreptate, toti trebuie să meargă în iad, dar în fiecare există părticele de rai și de iad Sabia dumnezeiască pătrunde în adâncul sufletului omenesc și efectuează această despărțire care descoperă că darul pe care i l-a dat Dumnezeu nu a fost primit și actualizat și tocmai acest gol constituie esența suferinței infernale: iubirea neîmplinită, tragica nepotrivire dintre chip și asemănare Complexitatea amestecului de bine și de rău din timpul acestei vieți are drept consecință faptul că nici o noțiune juridică nu este operantă și ne situează în fata celui mai mare mister al înțelepciunii dumnezeiești Iadul este veșnic? înainte de orice, veșnicia nu este măsura timpului și, mai ales, nu este infinitul rău, absenta sfârșitului Veșnicia este timpul dumnezeiesc; ea este o determinare calitativă și putem spune că veșniciile raiului și iadului sunt deosebite, pentru că este imposibil să concepi eternitatea ca formă goală independentă de conținutul ei (Matei , - ) Pentru mentalitatea ebraică, nu există natură autonomă, aceasta a fost creată spre folosul omului, ea este elementul istoriei sale Nu există nici un evolutionism pur cosmic, ci involuție existențială cu centrul în om și deschisă umanizării Timpul biblic nu este timpul obiectiv, temporalitatea este una din structurile destinului omenesc, principiul său de orientare Omul nu este supus temporalitătii, ci o rânduiește potrivit intenționalității sale determinante Mesianismul plasat ca axă a istoriei supune timpul acțiunii profetice și preoțești Omul face istoria, înfăptuind valorile care transcend timpul Totul culminează în prezenta mesianică a lui Hristos, în care timpul se unește vertical cu veșnicia și își schimbă astfel propria sa calitate Mireasa Mielului (în rusește), YMCA Press, Paris, , capitolul III despre eshatologie ORTODOXIA Concepția curentă despre suferințele veșnice nu este decât o opinie școlărească, o teologie simplistă (de natură penitențială) care neglijează profunzimea unor texte ca: loan , și , Oare putem să ne închipuim că, pe lângă veșnicia împărăției lui Dumnezeu, Dumnezeu pregătește pe cea a iadului, ceea ce, într-un oarecare sens, ar fi un eșec al planului dumnezeiesc, chiar o victorie parțială a răului? Sfântul Apostol Pavel, în / Cor , , afirmă contrariul Dacă Fericitul Augustin condamna milostivirile, o făcea ca să evite libertinis-mul și sentimentalismul; dar, pe de altă parte, argumentul pedagogic al fricii nu mai merge azi, ci riscă să apropie creștinismul de islam Cutremurul înaintea lucrurilor sfinte scapă lumea de lipsa ei de gust, iar iubirea perfectă înlătură teama (I loan , ) Am putea, eventual, spune că iadul nu este veșnic, nici măcar în timpul ca măsură obiectivă, ci doar în propria sa subiectivitate, care- lipsește de fond și îl face fantomatic; face din el o formă de inexistență subiectivă Sinodul al cincilea ecumenic nu a examinat chestiunea duratei suferințelor iadului împăratul Justinian (care, în cazul acesta, seamănă cu "drepții" din istoria lui lona, dezamăgit pentru că cei vinovați nu au fost pedepsiți) a prezentat patriarhului Mina, în , doctrina sa personală Patriarhul a folosit-o ca să elaboreze unele teze contra neo-ori-genismului; Papa Vigilius le-a confirmat Din greșeală, acestea au fost atribuite Sinodului al cincilea ecumenic Această doctrină este doar o părere personală, iar cea a Sfântului Grigorie de Nyssa, care-i este opusă, nu a fost niciodată condamnată întrebarea rămâne deschisă și depinde, poate, de caritatea omenească Sfântul Antonie dă o formulă din cele mai profunde: apocatastaza nu este o doctrină, ci rugăciunea pentru mântuirea tuturor afară de mine, singurul pentru care iadul există în cele din urmă, Satana va fi totodată lipsit de lume, care era obiectul plăcerilor sale, și redus numai la propria sa ființă Ființa, însă, nu este nemărginită Satanismul pur se epuizează când subiectul este fără obiect Dimpotrivă, inima Bisericii, mijlocirea sa maternă este fără de margini Sfântul Isaac vorbește de inima care arde de dragoste pentru reptile, ba chiar pentru demoni Ispășirea se întinde pe întreg planul creației divine Dacă a doua moarte se referă la principiile răului, Sfântul Grigorie vorbește chiar de răscumpărarea diavolilor lin Christ res or ; P G , C, A) Sfântul Grigorie de Nazianz menționează apocatastaza în Огайо , ; P G , AB Sfântul Maxim Mărturisitorul ne îndeamnă să păstrăm liniște căci spiritul mulțimii nu este în stare să priceapă adâncul cuvintelor (Qu ad Th ; P G , A); nu este înțelept să deschizi celor lipsiți de prudență ochii asupra descrierilor despre adâncul milostivirii lui Dumnezeu (Cent, gnost , , P G , D) ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMA desfășurate în timp și spațiu, în cele din urmă, acestea se distrug și dispar pentru totdeauna Dacă libertatea a permis o deteriorare trecătoare, bilanțul este în mâinile lui Dumnezeu lisus - Mântuitorul înseamnă în limba ebraică Liberator și, cum spune atât de frumos Clement Alexandrinul, "așa cum voința lui Dumnezeu este un act și acest act se numește lume, tot astfel, scopul Său este mântuirea și aceasta se numește Biserica" Mysterium Cruciș Lumea nu se mântuiește decât în Hristos, "singurul nume pe care îl dorește inima", "nu este mântuire în vreun altul , nu ne-a fost dat alt nume pentru mântuirea oamenilor" (Fapte , ) De aceea "Cel ce a cunoscut taina crucii și a mormântului cunoaște rațiunile esențiale ale tuturor lucrurilor și cel ce este inițiat în misterul învierii învață ce este sfârșitul" Dar "moartea lui Hristos pe cruce este o judecată a judecății" Trebuie să te pierzi ca să te găsești și nu este mântuire definitivă decât într-o adorare comună "Tu care ești singur între cei singuri și care ești totul în totil Cel neîmpărțit se împarte ca totul să fie mântuit și nici chiar locul de jos să nu fie lipsit de venirea lui Dumnezeu Rugă-mu-Te tinde mâinile Tale sfinte peste Biserica Ta sfântă și peste poporul Tău cel sfânt totdeauna al Tău" "Întinzându-Și cele două sfinte mâini ale Sale pe Cruce, Hristos a desfăcut două aripi, cea dreaptă și cea stângă, chemând ia El pe toți credincioșii și acoperindu-i cum își apără mama puișorii" Dumnezeiasca iubire de oameni a voit așa "Dumnezeu este îndelung răbdător" și ne dă un răgaz misterios, pentru că omul trebuie"să grăbească Ziua Domnului", să se afle în lăuntrul parusiei, ca îngerii mântuirii de care vorbește Heruvicu) liturghiei Este vorba aici de "intensitatea iubirii noastre", este vorba de aceste "nașteri" prin credință care ne aparțin în mod special și care înclină lumea spre venirea Domnului O tainică germinare pregătește "primăvara Duhului" , apariția sfinților Bucuria pascală se revarsă "în noi armonii" și în fața pesimismului se înalță și se va înălța totdeauna cuvântul înaripat al lui Origen: "Biserica este plină de Sfânta Pedagogul, , Sfântul Maxim, Centuries gnostiques, , ; P G , AB Sfântul Maxim, Quaest ad Thalas , P G , D Sfântul loan Hrisostom, Om la Paști (probabil a Sfântului Hipolit, greșit atribuită Sfântului loan Hrisostom), P G , - Sfântul Hipolit, Despre Antihrist, c Sfântul Grigorie de Nazianz, Cuz P G , D Clement Alexandrinul, Protreptique, с ORTODOXIA Treime " "Fraților, cunosc un om care- plânge pe acesta și suspină pentru acela, de parcă ar vrea să se îmbrace într-un fel cu persoana lor și să-și atribuie lui însuși greșelile pe care le-au săvârșit aceștia Știu un om care dorea cu atâta înfocare mântuirea fraților săi, încât deseori cerea lui Dumnezeu cu lacrimi fierbinți, din toată inima lui, și cu un zel demn de Moise, ori ca frații lui să fie mântuiți cu el, ori să fie condamnat și el o dată cu ei Căci se legase cu ei în Duhul Sfânt cu o astfel de legătură a iubirii, încât nu ar fi vrut să intre nici chiar în împărăția cerurilor dacă pentru aceasta ar fi trebuit să se despartă de ei" Aceasta este taina speranței care lucrează mântuirea pentru alții Credința noastră în Hristos se aseamănă întrucâtva cu credința Sa în Tatăl; acel tcpoț тоѵ Ѳеоѵ (la Tatăl) din prologul Sfântului loan ne arată pe Cuvântul "spre Dumnezeu, în fața lui Dumnezeu, uitându-Se la fața Lui, vorbindu-I: lată-Mă împreună cu copiii pe care Mi i-a dat Mie Dumnezeu" Și de atunci totul este nou, căci credința noastră a devenit credința Sa și "de aceea vă spun vouă: Toate câte le cereți, rugându-vă, să credeți că le veți primi și le veți avea" (Marcu , J O astfel de credință transcende istoria; mâinile lui Dumnezeu, adică Fiul și Sfântul Duh, duc destinul tuturor până în pragul abisului Tatălui, a cărui tăcere răsună totuși de apropierea Șa devorantă Sfântul Petru vorbește despre ea: "Domnul rabdă îndelung pentru voi, nevrând să piară cineva, ci toți să vină la pocăință Iar ziua Domnului va veni ca un fur; atunci cerurile vor pieri cu vuiet mare Deci dacă toate acestea se vor desființa, cât de mult vi se cuvine vouă să umblați întru viată sfântă și în cucernicie, așteptând și grăbind venirea zilei Domnului" (II Petru , - ) Această zi nu este numai un scop, nici un sfârșit, această zi este Plinirea CAPITOLUL Ш Ortodoxie și eterodoxie înainte de marea despărțire dintre Apus și Răsăritul creștin, pluralitatea Bisericilor era legată de multiplele manifestări locale ale aceleiași și unice Biserici a lui Dumnezeu, una, sfântă, sobornicească și apos- Selecta in Psalmos, , ; P G , Sfântul Simeon Noul Teolog, Cuvântări, , P G , - Sfântul Chirii al Ierusalimului, I Cat , n Cf Mgr Cassien, Mystere de la foi, în Le Messager ecclâsial, nr (în b rusă) ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMÂ tolească După despărțirea de Răsăritul ortodox, Biserica Romei se împarte în catolicism și Reformă Dacă la originea conflictului, factori teologici și neteologici sunt amestecați, mai târziu, din pricina izolării și a îndepărtării în timp, fără voie poate s-a produs oarecare încordare asupra punctelor discutate, iar acum, chestiunea separării este, mai presus de toate, de natură dogmatică Congresul din Amsterdam a pus în lumină coexistenta, în sânul ecumenismului, a două tradiții: "catolică" și "protestantă" Pentru un întreg curent de gândire protestant împărțirea creștinătății pune o problemă morală: păcatul neascultării și lipsa frățietății cer un efort de iubire Logosul judecă neorânduiala și cheamă Bisericile să se deschidă unele altora și astfel să stea în jurul aceleiași mese Or, sfânta cină protestantă "deschisă" tuturor nu poate fi nicidecum o soluție a ecumenismului, ea nu privește decât diferitele fracțiuni ale protestantismului Trebuie să fim bine înțeleși că aici nu este vorba nici numai de interdicții canonice, nici de lipsa de dorință a unității Este vorba de faptul că un "catolic" nu găsește în sfânta cină protestantă elementele care alcătuiesc euharistia "catolică" Unul din aceste elemente este succesiunea apostolică și episcopatul - martor al euharistiei apostolice Aceasta, ca Taină a Bisericii, cere comuniunea preliminară totală a plenitudinii credinței Pentru Sfântul Ignatie de Antiohia, convenirea la regula credinței este condiția pentru părtășia cu Dumnezeu; este o necesitate lăuntrică să ai aceeași doctrină cu doctrina episcopului; numai această comuniune în credință asigură unitatea și deschide calea spre euharistie Pentru "catolici", răul etic nu este decât expresia unui rău care se situează la un alt nivel, mai adânc Această dimensiune ne duce până în pragul Bisericii și pune astfel, pentru prima oară, problema dogmatică în toată amploarea tradiției apostolice, căci nu este vorba să fim doar uniți, ci este vorba să fim una Nu este exact să spunem că unitatea este dată și trebuie numai s-o descoperim Știm foarte bine că ea ne este dată în Hristos; dar ea nu este decât propusă ca o sarcină, nu este decât virtuală în creștinătatea care nu este încă real devenită Hristos Este imposibil să manifești ceea ce nu există în mod real Unitatea actuală este departe de a fi suficientă, pentru că ea este în funcție de minimalismul dogmatic (textul formal al Bibliei, Crezul, botezul, așteptarea împărăției) Dacă blocurile politice pot să cadă de acord asupra unui minim de teze, credința sobornicească, universală cere prin natura sa plenitudinea mărturisită a unui singur duh Structura sacramentală și ierarhică a Bisericii, prin Ad Ef III, IV ORTODOXIA cipiul sinoadelor și conținutul definițiilor acestora condiționează dogmatic unitatea sine qua non Biserica, prin natura sa, nu poate fi împărțită, dimpotrivă, creștinătatea este profund divizată înaintea aceluiași Dumnezeu, noi suntem creștini diferiți și deosebirea vine din experiența aceleiași credințe, din experiența bisericească a lui Dumnezeu "Cunoașteți adevărul și el vă va face liberi" sugerează "cunoașteți adevărul și el vă va învăța adevărata iubire", însăși acea iubire pe care o invocă preotul înainte de mărturisirea Crezului: "Să ne iubim unii pe alții, ca într-un gând să mărturisim" Adevărata iubire înlătură orice compromis și ne îndreaptă pe toți spre plinirea credinței Planul istoric Conștiința canonică delimitează și trasează frontierele vizibile ale Bisericii noastre Pe acest plan istoric condus de iconomia întrupării, un oarecare fanatism este chiar la locul lui; lepădat de orice dușmănie, acest fanatism înseamnă o fidelitate față de propria tradiție, față de credința părinților săi: "Râvna casei Tale mă mistuie" (Psalm , ) Demarcarea cea mai limpede dintre Ortodoxie și eterodocși își are aici valoarea ei mântuitoare Dimpotrivă, celebra "teorie a ramurilor” -anume că fiecare confesiune nu deține decât o parte din adevăr și că numai suma lor constituie adevărata Biserică - justifică și favorizează fărâmițarea infinită a "Bisericilor" și, până la urmă, duce la un creștinism fără Biserică Fiecare confesiune, în specificul său exprimat cu intensitate, înfățișează o individualizare a revelației unice, după un geniu propriu fiecăreia din ele Așa spre exemplu, la romano-catolici, iubirea filială este transformată în principiul puterii paterne ipostaziate: Biserica este cea care învață și care se supune Reformații au o venerare sacramentală pentru Cuvânt: Biserica este cea care ascultă și se reformează Ortodocșii sunt foarte strâns legați de libertatea copiilor Iui Dumnezeu care cresc și se bucură în comuniunea liturgică, iar Biserica este cea care preamărește iubirea de oameni cea dumnezeiască Dar înainte de orice despărțire, chiar în secolele sinoadelor, în Răsărit exista un deosebit interes care se îndrepta spre tainele lui Dumnezeu și definițiile dogmatice, iar în Apus, interesul țintea spre raporturile dintre har și libertate; în Ortodoxie, o atitudine contemplativă și mistică, în catolicism, o atitudine socială și activă Fericitul Augustin pune temeliile unei antropologii, Anselm, ale une soteriologii, iar Toma, ale unei gnoseologii, care sunt foarte deosebite de temeliile acelorași ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ științe din Răsărit (Sfântul Atanasie, capadocienii, Clement Alexandrinul) "în casa Tatălui Meu, multe locașuri sunt" (loan , ) Deosebirile acestea nu reprezintă decât diferitele aspecte ale aceleiași bogății, când Casa lui Dumnezeu, Biserica, este una Păcatul nu stă în diversitate, ci în acel fapt contra naturii că Bisericii una, i se opun "mai multe", în faptul că într-un moment oarecare dragostea de unitate, chiar dorința de a fi una a secat Atât Răsăritul, cât și Apusul, în elementul lor omenesc, sunt tot atât de vinovate, iar această vină comună cere imperios cea mai profundă căință In ultimul rând, Adevărul este cel care convinge, dar martorul acestui adevăr trebuie să se ridice la nivelul a ceea ce el adeverește Dacă în lăuntrul fiecărei Biserici există convingerea că ea deține plinătatea revelației accesibile omului, chiar acest paradox stă la baza adevăratului ecumenism El suprimă radical orice urmă a "teoriei ramurilor" în adevăr, numai în această conștiință a "absolutismului" Bisericii Sale, în această credință că ea este singura Biserică adevărată a lui Dumnezeu, va izbucni scandalul împărțirii și se va pune pentru întâia oară adevărata chestiune a unității Dimpotrivă, pentru orice relativism și minimalism dogmatic, dezmembrarea și înmulțirea sectelor este ceva normal și însăși problema unității organice este suprimată! In aceste condiții, apare o singură soluție posibilă, și anume a unei "federații a Bisericilor", libere în structurile și mărturisirile lor de credință, iar adevărata unitate este eliminată și îndreptată spre Una Sanda invizibilă Deosebirea este radicală: ramuri care trăiesc din viața singurului trunchi din care au ieșit, iar, pe de altă parte, crengi tăiate și îngrămădite la poalele unui arbore, înfățișează alte realități, sub aspect ontologic (imaginea este a Fericitului Augustin) Numai cel ce este conștient de plinătatea Bisericii sale este în stare să sufere cu adevărat, pentru că nu tristețea lipsurilor, ci durerea adevărului însuși îl îndeamnă să caute adevărata unitate fără nici un fel de compromis Adevărul nu ne aparține în mod special; nu le este dat oamenilor să construiască adevărul, ci adevărul îi naște pe copiii săi proprii, el preexistă unității și o condiționează De aceea, orice întâlnire ecumenică cere cea mai mare maturitate de gândire și totodată puritatea conștientă a tipului confesional, fidelitate absolută față de Biserica sa Experiența ecumenică, însă, ocolește mereu misterul Bisericii care transcende mentalitățile pur istorice, logice, formale Dacă ne situăm în întregime în planul istoric, atunci atitudinea catolicilor este singura logică: ea cere abdicarea fără condiții și supunerea fără rezerve față de instituția sa istorică Dar convertirea pur și simplu și supunerea necondiționata față Serm , c , n ; P L , - ORTODOXIA de puterea jurisdictională sunt de resortul misiunii confesionale și al prozelitismului istoric, slujire care se situează clar în afara cadrelor ecumenice Pe de altă parte, frecventa confuzie între ecumenism și instituțiile din lăuntrul aceleiași lumi confesionale (spre exemplu, între luterani și reformați) trebuie să fie înlăturată prin acel necesar "criteriu de erezie": adică imposibilitatea dogmatică a intercomuniunii, ceea ce desemnează pe cei trei parteneri indispensabili pentru o deplină reuniune ecumenică: catolici, ortodocși și protestanți Pe noi ortodocșii ne îndeamnă categoric să "ieșim din cetate" și să intrăm într-o comuniune posibilă cu eterodocșii, nu atât sentimentul că suntem săraci și am avea nevoie de o completare a credinței, ci bogăția Bisericii noastre, revărsarea acestei bogății ortodoxe Acest avânt este dezbrăcat de orice zel prozelitist, de orice imperialism de convertire Noi ne bucurăm din plin de libertatea noastră, ca să mărturisim credința noastră apostolică, iar iubirea de oameni ne insuflă cel mai sincer respect al libertății fiecăruia Totuși, pe plan istoric, pe lângă comoara credinței și a plinătății sale, există o neîmplinire a adevărului trăit de omenescul din Biserică Comuniunea ecumenică ne ajută puternic să regăsim smerenia și să devenim mai buni ortodocși Planul eshatologk: Biserica Ortodoxă, fără să renege nimic din credința ei, fără să-și renege vechile sale canoane , care interzic orice comuniune (chiar și comuniunea în rugăciune) cu neortodocșii, intră în comuniune, se roagă cu neortodocșii, participă la discuții teologice, colaborează în acțiunea socială O astfel de atitudine nu este cu putință, spre deosebire de atitudinea catolică pur istorică, decât situându-ne în punctul în care se încrucișează istoria cu ceea ce o depășește Numai dacă recunoaștem aceste două dimensiuni: cea istorică și cea eshatologică, putem înțelege mai bine natura speranței ecumenice și putem îndepărta, în același timp, orice contradicție față de canoane și orice prozelitism simplist Același principiu, care afirmă că "nu există mântuire în afară de Biserică" și respinge orice minimalism sentimental, este și cel care, prin propria sa dialectică lăuntrică, face de nemenținut orice complezență față de propria sa plinătate Intenționalitatea "catolică" face și va face totdeauna să explodeze dinlăuntru orice limită și, înainte de orice, cea mai primejdioasă spiritual: cea pe care Părinții o numesc "autorit- Canoanele apostolice; , , , can Sinodul din Laodiceea ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ mie" - suficienta de sine îngrijorarea pentru soarta lumii nu poate fi potolită în condiția istorică pură, ea crește la apropierea "zilelor răzbunării, în care se vor împlini toate cele scrise" (Luca , ) Epicleza eshatologică, maranatha, cheamă la darurile specifice ale vremilor din urmă: Veni Creator Spiritus Iar Domnul zice; "Veșnic să fie cu voi"; totuși: "încă multe am a vă spune, dar acum nu putefi a le purta” (loan , ) De atunci anumite lucruri vin să se așeze la nivelul cuvenit, tocmai acolo unde aceleași adevăruri încep să strălucească cu o claritate niciodată văzută mai înainte Ortodoxia are conștiința nezdruncinată că este Una Sancta Există totdeauna posibilitatea pentru toți să acceadă la organismul său haric Totuși, problema ecumenică se situează în altă parte Fiecare din cele trei confesiuni susține că are o credință proprie, o unicitate și un Crez cu un caracter absolut Dar numai Ziua Domnului posedă lumina cea adevărată: "Așadar să ieșim afară din tabără, ca să mergem la el, purtând rușinea sa în adevăr, noi nu avem pe pământ cetate stătătoare, ci o căutăm pe cea care va să vie" Chemarea apostolică de a ieși din tabără ne îndeamnă să ieșim din istorie, pentru a înțelege sensul ultim al rugăciunii preoțești a lui Hristos Așteptarea corectă a eshatonului nu neglijează nimic din realitatea istorică a Bisericii, căci noi așteptăm de la desăvârșirea plinirii sale "învierea mortilor și viata veacului ce va să vie" (Crezul), dar tocmai acest punct înaintat dovedește că speranța nu ne îndreptățește să ne instalăm în durata timpului, ci să ieșim din ea Poate că, într-un anumit sens, ecumenismul este vinovat de nerăbdare, hotărându-și dinainte scopul său, plăsându- în istorie: unirea tuturor într-o singură Biserică istorică "Trebuie să fie erezii între voi, ca să-i cunoașteți pe cei dintre voi care nu cad" Dacă dislocarea Bisericii a fost fulgerătoare, unirea este lungă și se lovește de acel non possumus al conștiinței dogmatice Rugăciunea arhierească a lui Hristos aduce o precizare fundamentală; "Ca ei să fie una pentru ca lumea să creadă" (loan , ) Unirea ultimă, după imaginea însăși a Tatălui și a Fiului, este subordonată scopului apostolic al mântuirii lumii Dar mărturisirea cea din urmă, fără de care Biserica își pierde vocația de a fi sarea pământului și lumina lui, este mărturisirea care suscită în lume setea de mântuire și de Mântuitorul ei, care devine glasul celui ce strigă în pustie: "Gătiți calea Domnului, drepte faceți cărările Lui" (Matei , ) Rugăciunea Domnească vorbește de un acord final între voința Tatălui și a oamenilor Astfel, filantropia Tatălui poate fi considerată ca o categorie teologică a ecumenismului, și rugăciunea însăși ca o epi- ORTODOXIA cleză ecumenică Dar Rugăciunea Domnească nu este ea, în esența ei, eshatologică? Semnificația actuală Există deja un ecumenism practic al teologilor; fără această îmbogățire reciprocă, reflexiunea teologică riscă să se împotmolească într-un provincialism de netrăit Pe de altă parte, ecumenismul, în îngrijorarea sa adâncă față de soarta lumii, devine o chestiune vie, care se adresează întregii Biserici și întreabă care este lucrarea ei în istorie, se înfățișează ca oglinda conștiinței sale istorice Aici mărturia comună a existenței lui Dumnezeu și a atenției deschise Cuvântului Său poate înfățișa condiții excepționale, când Dumnezeu se adresează nu numai Bisericii Sale, ci întregii creștinătăți și face din creștinătatea întreagă locul ultimului Său mesaj Pe lângă misterul unirii, poate exista și misterul dezunirii, căci primul nu se află decât la sfârșitul celui de al doilea Sarcina urgentă Noi suntem toți uniți în jurul aceleiași Biblii închise De îndată ce o deschidem, o citim diferit și ajungem să o înțelegem fiecare în felul lui, urmând propriilor noastre tradiții Ecumenismul, pornind de la sensul inițial al termenului оікоицйѵті (ținutul locuit al Imperiului creștin), organizează întâlniri în spațiu, depășește distanțele în dispersarea orizontală Problema care se pune azi este aceea a întâlnirii în timp Timpul înseamnă tradiție, iar studierea atentă a tradiției este, poate, metoda cea mai directă pentru abordarea tainei Bisericii înseși Ecumenismul are o importanță primordială în faptul că pune o serie de adevărate întrebări înaintea conștiinței întregii Biserici, o obligă să răspundă Putem formula câteva din ele, în felul următor, ca să declanșăm un adevărat dialog ecumenic: ) Problema crucială a oricărei teologii este legătura dintre revelația din trecut și actualizarea ei hic et nune Cum să păstrăm specificul Sfintei Scripturi și cel al predicării actualizante, care nu este niciodată o simplă repetare a textelor sfinte? Care este semnificația și mai ales justificarea predicării, a teologiei și a dogmelor, alături de Mărturisirea adâncului Tatălui; Sfințirea Numelui" pentru iudei era deja actul interior al martirului; împărăția - identificată cu Duhul Sfânt; acordul final al voințelor care încheie istoria; pâinea super-substanțială, cea din urmă, ultima Cină, fără de care vremea cea de pe urmă ar fi de netrăit; ispitirea timpului lui Antihrist; doxologia trinitară a împărăției ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ Sfânta Scriptură? Există două direcții în teologie care, ambele, se găsesc într-un impas: istoricismul pur a! teologiei liberale și monismul actualist al așa-zisei "teologii dialectice", impas datorat poate lipsei adevăratei dialectici a teandrismului, dialectica "datului" și "a acțiunii" cuprinse în dogma de la Calcedon în adevăr, "Hristos are două firi Ce mă privește aceasta?" întreba Luther "Pentru Luther, misterul întrupării nu constă atât în faptul că Dumnezeu este participant al firii omenești, ci în aceea că a devenit participant la păcatul omenesc" Karl Barth socotește că hristologia lui Luther, dusă până la ultima sa limită, merge în direcția monofizismului, pe când cea a lui Calvin ar merge mai curând în sensul nestorianismului Reforma pare că nu acordă întreaga sa valoare echilibrului trinitar Teologia Duhului Sfânt este elocventă, în această privință Duhul Sfânt se înfățișează ca o epi-fanie a Cuvântului și îl vestește, îl actualizează neîncetat Unitatea izvorului unește actul și actualizarea, traditum și adus tradendi, comoara și transmiterea ei mereu actuală Dumnezeu a vorbit în Hristos, Dumnezeu a continuat să vorbească în Duhul Sfânt, să interpreteze propriul Său Cuvânt, să-L actualizeze în orice epocă, cu ajutorul tradiției Predicarea Bisericii în decursul istoriei face din predică o tradiție neîntreruptă, luminată de Duhul Sfânt, în orice moment al existentei istorice Tainele înlocuiesc "minunile" evanghelice și continuă vizibilitatea istorică a lui Hristos, memorialul liturgic o trăiește, cuvântul o vestește Toate împreună constituie o actualizare necurmată, continuată în timpul propriu al Bisericii, care este timpul tradiției Identitatea lăuntrică a tuturor acestor elemente este însăși esența și faptul universalității Bisericii Sinodul din Efes ( ) spune despre Sinodul de la Niceea că "Sfinții Părinți s-au adunat cu Duhul Sfânt" Sfântul Chirii al Alexandriei declară că Hristos prezidează în chip nevăzut și luminează sinoadele ) Karl Barth atrage atenția asupra unei mari ambiguități în folosirea noțiunii de "cuvânt", care poate să însemneze: a doua ipostază a Treimii, actul transcendent al lui Dumnezeu care se adresează omului, Sfânta Scriptură și predicarea-interpretare Mărturia lăuntrică a Duhului Sfânt confirmă caracterul inspirat al Bibliei și nu trebuie, în nici un caz, să fie confundat cu interpretarea Aceasta cere epicleza și lucrarea Duhului-Interpret dumnezeiesc în lăuntrul Trupului constituit, Biserica Duhul Adevărului inaugurează ast Opere, ed Erlangen, , Maurer Von der Freiheit eines Christenmenschen, Goettingen , p Kirchi Dogm , , p Denzinger, Ep de Symb P G , -Ortodoxia ORTODOXIA fel propriul Său cuvânt, mai precis: "Duhul Cuvântului” Aceasta nu adaugă nimic nou la cuvântul Domnului, nici nu- dublează, ci îl interpretează; prin ceea ce este scris, ne dă înțelesul, spiritul lui De aceea, Sinodul apostolic din Ierusalim a folosit formula "Părutu-s-a Duhului Sfânt și nouă" Sub îhdrumarea Duhului, apostolii au format "tradiția apostolică" și au inaugurat astfel principiul transmiterii Care este, așadar, legătura dintre tradiția apostolică și tradiția Bisericii, și unde se statornicește sigur tradiția Bisericii și unde se situează sigur tradiția Reformatorilor? Care este criteriul universal al întregii Biserici, criteriul conformității sale cu tradiția apostolică și cine îl exercită? Sinodul din Ierusalim arată colegiul apostolic în exercițiul puterii lui de a hotărî sau de a omologa; de exemplu, pe Sfântul Pavel, "apostol prin efracție", și aceasta este puterea Bisericii Cum este constituită? Reforma supune "mărturisirile de credință" criticii prin Scriptură, iar acesta este magis-teriul teologilor Aceștia afirmă, spre exemplu, că centrul Scripturilor este justificarea prin credință (ori tradiția patristică îl ignoră sub această formă bisericească și găsește că centrul Scripturii este în recapitularea totului în Hristos) și, prin aceasta, ei "reformează" moștenirea apostolică și patristică Cine poate să o justifice? Justificarea, sfințirea, soia fide și sola Scriptura, semper justus et peccator, păcatul și harul, toate aceste noțiuni doctrinare sunt rodul unei munci omenești asupra textului sfânt: veracitatea lui obiectivă cere un criteriu obiectiv, bisericesc Regula de credință, Crezu/Apostolilor, are o valoare normativă pentru toți, dar nu-și are originea în apostoli Care este valoarea Faptelor Duhului Sfânt, Care vorbește în Biserica post-apostolică? ) "Biserica este judecată prin Cuvântul" Această teză pune o alternativă: sau teologii judecă pe episcopi, sau Duhul Sfânt judecă Biserica, adică cu ajutorul Duhului Cuvântului Dacă punem Biblia mai presus de Biserică, riscăm să n-o mai citim în Biserică, în contextul rugăciunii și adorării liturgice, unde "Duhul însuși Se roagă pentru noi cu suspine negrăite" (Rom , ) ) Sola fide - sola Scriptura, ambele înseamnă harul, darul lui Dumnezeu care se dă oamenilor Omul se încrede cu totul în Cuvântul, îl primește, îl împropriază în ființa sa, se încorporează el însuși în Cuvântul Dar receptivitatea aceasta de o amploare totalitară poate fi doar pasivă? Acțiunii lui Dumnezeu îi răspunde reacția omenească A reduce întreg Misterul numai la singura acțiune a lui Dumnezeu, Care vorbește, Se ascultă și-Și răspunde în om, prezintă riscul, se pare, de a- suprima pe om, a suprima dialogul, or Dumnezeu îl numește pe om "tu" ) Prezența lui Dumnezeu se poate reduce la singura formă a Cuvântului? Tainele au fost ele adăugate Cuvântului pentru o mai vastă ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMA confirmare a Sa? (Mărturisirea de la La Rochelle, art ) Dar liturghia afirmă pe drept cuvânt, în forma sa apostolică, împlinirea Cuvântului în Euharistie In drum spre Emaus, Mântuitorul a interpretat pentru cei doi ucenici Scripturile, dar ochii lor s-au deschis doar în momentul când a frânt pâinea Euharistia îl interpretează pe Hristos, situându-se în inima mesajului neotestamentar: Hristos nu predică numai, ci Se și jertfește, iar marea tăcere sabatică introduce în eonul învierii Communio sanctorum nu vine, în esență, din Communio sacramento-rum? Oare Tainele nu actualizează ele lucrarea lui Hristos, așa cum tradiția actualizează revelația, împroprierea ei prin Trupul istoric al Bisericii? ) 'Totul vine de la Dumnezeu", dar, după întrupare, există și ceea ce vine de la Dumnezeu și ceea ce vine de la Omenitatea lui Hristos, care este omenitatea "noastră" (consubstanțială) Dacă Luther a declarat că chestiunea celor două naturi nu- interesează, de atunci gândirea teologică a progresat enorm, și principiul "teandrismului", lămurit de Sinodul de la Calcedon, nu se pune, oare, și pentru noi în toată amploarea sa? ) Este de mare folos, pentru dialogul ecumenic, să punem în lumină nuanțele acelorași termeni pe care îi folosim și în Răsărit și în Apus Astfel, noțiunea de "har" în limba latină dă ideea de iertare și de gratuitate, iar în limba greacă (mai ales cea neotestamentară), înseamnă și dar, și primirea acestui dar "Adevărul" de origine etico-juridică este o certitudine pentru rațiunea noastră, iar pentru ortodocși este un principiu imuabil în el însuși; "taina", în Apus, este legată de sfințenie și preoție; în Răsărit, "misterul" este ceea ce vine de sus și de la Duhul Sfânt; cuvântul Sobornost, în ecleziologia rusă, vine de la sinodal-conciliar, dar înseamnă, mai profund decât orice idee de "putere", principiul comuniunii care înfăptuiește "Unimea" în Hristos Aceleași cuvinte sunt accentuate juridic sau ontologic, ceea ce explică pentru ce categoriile de imputativ, de declarativ, de judiciar, pe de o parte, iar pe de alta, de satisfacție și de merit, sunt absolut străine Ortodoxiei; dimpotrivă, cuvintele mai biblice, de participare și asemănare sunt centrale ) Nu este, oare, simptomatic pentru Ortodoxie că culmea sa cea mai înaltă este isihia, liniștea, tăcerea mintii care introduce în apropierea dogorâtoare a lui Dumnezeu și că "rugăciunea lui lisus" învață un singur cuvânt: Numele, iar în acest nume, Prezenta dumnezeiască? După vorbe și cuvântări, apofaza îndeamnă la cinstirea Cuvântului fără cuvinte și la trecerea către un alt mod de cunoaștere, prin comuniunea care luminează ORTODOXIA Dimensiunea harismatică a Bisericii După doctrina Sfântului Ciprian, Tainele nu sunt valide și eficace decât în Biserică: în afară de Biserică, nici o Taină Biserica, însă, nu și-a însușit niciodată această doctrină și, în practică, ea acceptă cel puțin botezul neortodocșilor; în cazul schismei, ea poate să recunoască mirungerea și hirotonia Deci există un spațiu harismatic intermediar în afara Bisericii, unde se situează una sau mai multe Taine; această limită canonică restrictivă nu coincide, în schimb, cu limita harismatică a lucrării Duhului Sfânt Dacă noi afirmăm că Tainele nu sunt valide și eficace decât în Biserică, tocmai acest în devine foarte misterios, căci el transcende frontiera vizibilă a canoanelor Nici o iconomie pastorală nu poate vreodată să dea putere de Taină unui act care nu aparține Bisericii; aceasta poate să recunoască ceea ce există în adevăr sau să nu recunoască, ea nu poate însă să schimbe natura actului Tot așa, este evident că ritualul primirii unui neortodox în Biserică nu poate nici el, mai pe urmă, să completeze și să valideze actele anterioare incomplete Fericitul Augustin socotește că Tainele, într-o schismă, sunt valide în virtutea unității Duhului, dar lipsite de eficacitate din pricina rupturii legăturii păcii (Biserica fiind "unitatea Duhului prin legătura păcii" (Efes , ), ceea ce prezintă concepția de ex opere operato Din fericire, nici o Biserică nu a împins această concepție până la limita ei logică, fiindcă aceasta ar fi negarea reciprocă a oricărui har sfintitor, negarea creștinătății Neortodocșii, prin însăși denumirea lor, nu mai sunt în Biserica ortodoxă, dar Biserica, dincolo de faptul că sunt despărfiti, continuă să fie prezentă și să lucreze în prezenta credinței și a intensei corecte a mântuirii Noi știm unde este Biserica, dar nu ne-a fost dat să judecăm și să spunem unde nu este Biserica Prezenta ortodoxă în absenta Bisericii romano-catolice,Ortodoxia singură condiționează chiar existenta ecumenismului, îl salvează de alunecarea spre un pan-protestantism Declarația solemnă de la Toronto - "adeziunea unei Biserici la Consiliul Ecumenic nu atrage după sine faptul că ea își consideră, prin aceasta, propria ei concepție despre Biserică drept relativă" - face ca Ortodoxia să nu se simtă stânjenită Curată în latura sa duhovnicească, infailibilă în puritatea credinței și a ecleziolo- ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMA giej sale, ea consideră orice eterodoxie un fenomen al vieții sale proprii, petrecut în lăuntrul realității sale istorice Orice creștin botezat care mărturisește credința sa treimică este un membru mai mult sau mai puțin liber al Ortodoxiei, mai mult sau mai puțin depărtat de inima ei euharistică Ortodoxia, prin marea sa iubire de oameni, exclude orice prozelitism individual; tot așa, ea nu reneagă nici un element din credința ei, dar refuză, așa cum îi dictează tradiția ei, unele metode de mărturie, ca: uniformismul totalitar, unionismul prematur, integrismul obscurantist Efortul ecumenist îndreptat spre tradiție ar putea fi mult ușurat, dacă Reforma ar fi mai atentă la valoarea fundamentală a preoției rânduite prin actul dumnezeiesc ca martor care lucrează, înainte de toate, în adunarea euharistică și în regula de credință; și dacă Roma ar fi mai atentă la valoarea centrală a vieții bisericești, din marea epocă dinaintea separării, și care este autoritatea supremă a sinoadelor, comuniunea cu Trupul Infailibilitatea papei poate deveni, în acest caz, o tradiție locală Nu este suficient faptul că au fost redescoperit Sfinții Părinți Din această descoperire trebuie să izvorască însăși puterea Părinților, continuarea creatoare a tradiției Dar mai înainte de orice, toti laolaltă trebuie să ne întoarcem la izvoarele Scripturilor și ale tradiției patristice a sinoadelor, spre o spiritualitate înviorată, adică recentrată și reorientată asupra misterului central pascal și parusiac, spre o adevărată întâlnire în tezaurul comun al vieții înseși; o atare înviorare se impune ca singura eficace pentru marea cauză a unități creștine Terenul privilegiat al Ortodoxiei a fost de multe ori subliniat Conflictul fără ieșire dintre teologii protestanți și teologii catolici decurge deseori din folosirea acelorași categorii de gândire Ortodoxia oferă un teren patristic deosebit, unde aceleași probleme pot fi puse altfel și pot primi soluții inaccesibile altfel: problema credinței și a faptelor, a libertății și a harului, a autorității și a profetismului, a celibatului și a căsătoriei In cele din urmă, ea nu cere nimănui să se supună puterii unei instituții istorice, ci îndeamnă să îmbrățișăm adevărul (spre exemplu, Crezul de la Niceea și definițiile celor șapte sinoade) Nu teologii își prezintă exigentele lor, ci adevărul este cel care primește și introduce în comuniunea cu Ortodoxia Ea nu impiedică nicidecum păstrarea chipului istoric propriu și tradițiile valide ale Părinților Sfântul Irineu atrăgea energic atenția împotriva integrismului care risca să excludă profeția din Biserică sub pretextul unei false prudente (Adv haeres UI, , ) ORTODOXIA Sfințenia După cum afirmă Sfânta Scriptură, în timpurile din urmă acțiunea Duhului Sfânt se va arăta într-un chip cu totul special, ceea ce presupune rugăciunea intensă și invocarea, "epicleza ecumenică", adresată Tatălui ca să trimită Duhul Său peste creștinătatea împrăștiată Noi ne aflăm mai mult decât oricând în fața misterului său; "Numele Tău prea dorit și preamărit fără încetare, nimeni nu va putea să spună ce este" Ortodocși, catolici, protestanți, nu ne este dat să relativizăm adevărurile dogmatice Numai Duhul Sfânt singur poate să treacă dincolo de orice limită fără să relativizeze nimic, ci să împlinească integrând toate aspectele credinței creștine în plinătatea lor infinit nuanțată în ziua Epifaniei, Porumbița reprezenta mișcarea care-L duce pe Tatăl spre Fiul Său Aceeași Porumbiță susține și mișcarea care ne duce pe noi toți către Cuvânt; căci, așa cum zice Epistola către Evrei ( , ), "Căutați pacea și sfințenia, fără de care nimeni nu va vedea pe Domnul" "Făptura nu are nici un dar care să nu vină de la Duhul, El este sfințitorul care ne unește cu Dumnezeu", precizează Sfântul Vasile; iar Sfântul Grigorie de Nyssa și Evagrie ne amintesc neîncetat: "Este teolog cel care știe să se roage" Poate că ecumenismul suferă de un exces de teologie discursivă și de o lipsă a elementului liturgic, discuția primează puternic asupra rugăciunii Scriptura, însă, nu încetează să ne spună: "noi suntem în ceasul de pe urmă", "vin îndată", "noi trăim la sfârșitul lumii" Mai mult ca oricând, primatul existențial, harismatic aparține sfințeniei; Biserica vorbește prin sfinții săi și predică mai bine și se exprimă mai adecvat "Iar voi ungere aveți de la Cel sfânt și știți toate" ( loan , ) Ungerea, zpîopa împărăției înseamnă sfinții din ceasul de pe urmă Dobândirea Duhului Sfânt și a darurilor Sale, pătrunderea harismelor în întreaga noastră ființă, "ca Hristos să Se nască în noi", devine mai mult decât oricând esențialul vieții creștine "Cât de mult vi se cuvine vouă să umblați întru viață sfântă, așteptând și grăbind venirea Zilei Domnului" (П Petru , - ) întrunirea ecumenică poate, în acest domeniu al "evenimentului", să se adâncească până ce va deveni un exercițiu al iubirii pline de strălucire, "pacea prin legătura Duhului", profeția puternică a împărăției Tocmai în aceasta, monahismul devine normativ în maximalismul său eshatologic, în nerăbdarea sa parusiacă; această stare de spirit - pentru că pecetea ungerii o au toti - poate izvorî din orice confesiune și să unească mai adânc în liturghia așteptării și a lucrării pregătitoare, în chemarea arzătoare a epiclezei finale Cum spune așa de minunat Sfântul Grigorie de Nyssa, numit de Sinodul al doilea ecumenic "Părin ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMA tele Părinților" ; "Puterea dumnezeiască este în stare să ne dea o speranță, acolo unde nu mai este nici o speranță,și o cale în imposibil" Orice limită conține în esența ei un "dincolo", transcendența ei "Există un singur fel de a cunoaște , a tinde neîncetat dincolo de ceea ce este cunoscut" Nu trebuie să uităm avertismentul atât de profund al Sfântului Maxim Mărturisitorul, că noi merităm pedeapsa "nu numai pentru răul săvârșit, dar și pentru binele pe care l-am neglijat și pentru că nu iubim pe aproapele nostru" S-ar cuveni să lăsăm să vorbească - mai bine decât cuvintele -imaginea iconostasului din bisericile ortodoxe Acesta este zidul despărțitor dintre naos și altar, închipuind hotărnicia dintre împărăție și lume La început era o simplă barieră între credincioși și altar, pentru a se păstra rânduiala în timpul slujbelor Cu timpul însă geniul liturgic a împodobit acest spațiu în întregime cu icoane, anume orânduite în centru se află Hristos, în icoana numită Deisis, iar în jurul Lui, ca raze, se ațin sfinții în care se răsfrânge și care răspândesc lumina Lui Iconostasul ortodox ne face să înțelegem dintr-o dată minunea unei prefaceri: ceea ce era la început un zid despărțitor a devenit punte, iar Hristos întru sfinții Săi închipuie trecerea - Paștele - a noastră, a tuturor și a fiecăruia în parte, înspre împărăție Toți laolaltă și fiecare în parte suntem chemați să adâncim prezența fulgurant luminoasă a lui Hristos, în Nașterea Sa-parusie, prin suflarea Duhului; în această profunzime a tainei Nașterii pnevmatofore - deja împărăția - separarea se poate preschimba în legătură, unitate Și astfel, ortodocși, catolici, protestanți, dacă merg pe calea sfințeniei, care sfârșește în Hristos, se pot regăsi, icoane vii în iconostasul Bisericii lui Dumnezeu - ușă împărătească deschisă spre adâncurile Tatălui MANSI, , De hom op -, P G , B Vita Moys ,P G , B In Cant , hom , P G , BC Lib ase P G C SCURTĂ BIBLIOGRAFIE GENERALĂ Lucrări scrise de autori ortodocși Alivisatos H S , Das kanonische Recht der orthodoxen Kirche (in Ekklesia X Die orthodoxe Kirche auf dem Balkan und in Vorderasien, Geschichte, Lehre und Verfassung der orth Kirche, Gotha ) Alivisatos H S , The Holy Greek Orthodox Church (Documențs ptâparatoires pour la conference Faith and Orderde Lund), Geneve Behr-Siegel, Priere et Saintete dans l’Eglise russe (Paris ) Bolshakoff S , The foreign missions of the Orthodox Church, London Boulgakoff S , L'Orthodoxie, Coli Les Religions, Paris , rââd Paris Boulgakoff S , The Orthodox Church, London Constantinides M , The Orthodox Church, London Еѵоокімоѵ P,, La Femme et Ie Salut du Monde, Toumai-Paris Fedotov G В , A Treasury of Russian Spirituality, London and N Y Florovsky G , The Eastem Orthodox Church and the Ecumenica! Movement, (U S A April ) Florovsky G , L’Eglise, sa nature et sa tâche, in L’Eglise universelle dans le dessein de Dieu, voi I pour la confdrence d'Amsterdam, Neuchâtei-Paris Florovsky G , Le Corps du Christ Vivant, une interprdtation orthodoxe de l’Eglise, in La Sainte Eglise Universelle, Neuchâtel et Paris Karmiris J , Orthodoxie und Protestantismul, Griech , Athen Karmiris J , Die Bekenntnisschriften der orth Kirche, Griech, t I, Athen ; t II, Athen Kartaschov A , Die Enstehung der kaiserlichen Synodalgewalt unter Konstantin dem Grossen, ihre theologische Begriindung und ihre kirchliche Rezeption, in Kirche und Kosmos, Orthod v Evang Christentum, Studienheft № , Witten/Ruhr Khomiakov A , The Church is One, London Krivoscheine, L’enseignement ascdtique et mystique de Сгёдоіге Palamas, Sem Kondakovianum, Lev Hieromoine, Une forme d’ascese russe: la folie pour le Christ, in /гёпікоп, Avril : Lossky Vlad , Essai sur la Пёоіодіе mystique de l’Eglise d’Orient, Paris Lossky Vlad , The Mystical Theology of the Eastem Church, London, Lot-Borodine M , La doctrine de la ddification dans l’Eglise grecque jusqu'au XIе sfecle, in Revue de l'Histoire des Religions, - Lot-Borodine M , Un maître de la spiritualitd byzantine au XIVе siecle: N Cabasilas, Paris Meyendorff J , Introduction ă l’^tude de Сгёдоіге Palamas, Paris Milasch N , Das Kirchenrecht der morgenlăndischen Kirche, Mostar, , Moine de l’Eglise d’Orient (Un), La priere de Jdsus, Chevetogne Sur l’usage de la Priere de Jesus, in Ігёпікоп, Schmemann A , Byzantine Theocracy and the Orthodox Church, Geneve Seraphim of Sarov (St ), Concerning the Aim of Christian Life, EngL transl by Dobbie-Bateman, London Seraphim Metr , Die Ostkirche, Stuttgart Seraphim Metr , L’Eglise orthodoxe, Paris Serguiev John (Father John of Cronstadt), My Life in Christ, Engl transl by E Goulaeff, London Smolitsch I , Leben und Lehre derStarzen, Aufl KBln-Olten BIBLIOGRAFIE Vasiliev A , History of the Byzantine Empire, Madison Zankow St , Die orthodoxe Kirche des Ostens in Okumenischer Sicht, Zțlrich Zankow St , Das orthodoxe Christentum des Ostens, sein Wesen und seinegegenwHr-tige Gestalt, Berlin Zenkovsky В , A History of Russian Philosophy, voi , London Zenkovsky B , Das Bild vom Menschen in der Ostkirche, Stuttgart The Church of Cod, Anglo-Russian Symposium, London Erzăhlungen eines russischen Pilgers, Freiburg i B Orth Ev Symposium Ober die Lehre vom Menschen, in Ev Theoiogie, Jan Febr , Heft / Orthodox Spirituality,by a Monk of the Eastern Church, London Ricitsd'un pelerin russe, Neuchâtel Symposium, Ev und Orth Christentum, Hamburg The Wayofa Pilgrim, transl by R French, London Writings from the Philokalia on Prayer of the Heart, London Lucrări scrise de autori neortodocși Bene E , Geist und Leben der Ostkirche, Hamburg Brandreth H , An Outline Guide to the Study of Eastern Christendom, London Mercenier P E , La Priere des Eglises de rite byzantin, voi , Chevetogne Danielou J , Platonisme et thiologie mystique Essai sur la doctrine spirituelle de Grâgoire de Nysse, Paris Dvornik Fr , The Photian Schism History and Legend, Cambridge Gratieux A , A S Khomiakov et le mouvement slavophile, Paris Gross J , La divinisation du chitien d’apris Ies Peres grecs, Paris Hausherr J , Les grands courants de la spiritualii orientale, in Orientalia Christiana, , Hausherr J , Penthos La doctrine de ia componction dans i’Orient chritien, in Orientalia Christiana, , Heiler F , Urkirche und Ostkirche, Mlinchen Hodges H A , Anglicanism and Orthodoxy, London Janin R , Les Eglises orientales et les rites orientaux, e d , Paris Klostermann R A , Probleme der Ostkirche, Gdteburg Kologrivov , Essai sur la saintei en Russie, Bruges Mersch E , Le corps mystique du Christ Etude de Thâologie historique, T I : Doctrine de l'Ecriture et de la tradition grecque, Louvain Peeters P , Orient et Byzance Le tr£fonds oriental de l'hagiographie byzantine, Bruxelles Resch P-, La doctrine ascitique des premiere maitres igyptiens du quatrieme siecle, Paris Rouet de Journel M J , Monachisme et Monastires russes, Paris Viller M , Aux Sources de la spiritualii de saint Maxime: Les oeuvres d’Evagre le Pontique, in Revue d’Asdtique et de Mystique, t XI, Reviste și Varia Saint Vladimir’s Seminary Quarterly, New-York La Pensie Orthodoxe, les oeuvres de l’Institut de Thâologie de Saint Serge a Paris Dictionnaire d’arcfiologie chitienne et de liturgie, bd Cabrol et Leclercq Dictionnaire de spiritualii, âd Viller et Cavallera Eastem Churches Quarterly, Ramsgate ORTODOXIA Echos cTOrient, (Assomptionfetes) apres : Etudes bytantines Enchiridion ascebcum, Iod SS Patrum et scriptorum eccledasticorum ad ascesim spec-tantes âd M J Roufit de Journei et J Dutilleul, Freiburg i B , Irtnikon, (B n dictins d'Amay, Chevetogne) Istina, (Dominicains, Paris) JahrbQcher far Liturgiewissenschaft, (Binidictins de Maria Laach) Orientala Christiana, (Institut Pontifical Oriental, Rome) Recherches de кіепсе nbgieuse, (Jisuttes) Revue d'ascitique et de mystique, (Jisuites) Russie et Chritienti, Paris Sobomost, (Organe du Fellowshlp de Safnt Alban et de Saint Sergius, Londres) CUPRINS Cuvânt înainte INTRODUCERE ISTORICĂ I Introducere Elenismul Caracterul social , Funcția interpretativă Teandrismul, principiul echilibrului Simțirea lui Dumnezeu Gnoza ca înțelepciune divină Cauza eficientă și cauza formală - Monahismul Existențialismul ascezei Teologia liturgică Isihasmul Sintezele Dureroasa bifurcare Bizanțul slav II Bizanț după Bizanț III Pro domo sua Partea întâi ANTROPOLOGIA I Premisele răsăritene ale teologiei patristice Teologia patristică Metoda teologică a Părinților II Antropologia Introducere Temeiurile biblice ale alcătuirii ființei omenești Noțiunea biblică de inimă Persoana omenească Libertatea Chipul lui Dumnezeu Deosebirea între chip și asemănare III începutul și scopul Crearea Natura înainte de cădere ORTODOXIA Căderea și iconomia mântuirii IV Antropologia îndumnezeirii л , Antropologia liturgică sau doxologică V Ascetismul Sinergismul Viața ascetică Patimile Metodele ascetice VI Experiența mistică îndumnezeirea și Duhul Sfânt Rugăciunea continuă Cumpătarea și starea mistică Urcușul mistic Partea a doua ECLEZIOLOG A O punere la punct a problemei Vizibilul și invizibilul , Originile Bisericii, natura sa meta-istorică j Biserica în Dumnezeu Legătura teandrică Instituție și eveniment Biserica, comunitate sacramentală Ecleziologia euharistică Una sancta , Piatra de poticnire (Matei ,ІІ - ) ,Л , , Aspectul trinitar al ecleziologiei Dogma Sfintei Treimi - Filioque Aspectul hristoiogic Biserica, Trupul lui Hristos , Aspectul pnevmatologic Aspectul mariologic al Bisericii ,, , Aspectul cosmic ‘І- Atributele Bisericii Unitatea Bisericii • Sfințenia Bisericii • Universalitatea Bisericii , , , и, , Structura sinodală a Bisericii , , , • Sinoadele Apostolicitatea Bisericii Preoția CUPRINS Originea dumnezeiască a preoției Preoția prin hirotonire și preoția împărătească Activitatea misionară a Bisericii Partea a treia CREDINȚA BISERICII L Dogma Aspectul apofatic al dogmei Evoluția dogmelor Cărțile simbolice Simbolul credinței II Sarcina dogmatică a Sinoadelor și moștenirea lor III Dreptul canonic IV Biblia Citirea în Hristos: un a priori ortodox , Biblia și Tradiția Problemele inspirației Sfintelor Scripturi V In dubiis libertas VI Tradiția Partea a patra RUGĂCIUNEA BISERICII I Categoria sacrului Timpul sacru Spațiul sacru Biserica Categoria sacrului , Timpul sacru u „ Spațiul sacru Construcția sacrului: biserica uc' < II Inițierea în icoană Teologia slavei < Martirologiul icoanei înțelesul dogmatic al Sinodului al VII-lea Teologia expresiei Destinul icoanei în Apus Teologia Prezentei v, Semnele și simbolurile Icoana și liturghia Arta dumnezeiască Arta modernă și actualitatea icoanei Interpretarea icoanei lui Rubliov III Liturghia ORTODOXIA Introducere Rugăciunea liturgică, tip de rugăciune Materia liturgică Veșnicul și vremelnicul Acțiunea dramatică Euharistia Minunea euharistiei Caracterul de jertfă al euharistiei Epicleza Liturghia IV Tainele Introducere Euharistia Harul Misterul predestinării Taina Botezului Intrarea în Biserică Taina Mirungerii Taina Mărturisirii Taina Căsătoriei Taina Sfântului Maslu Partea a cincea ESHATONUL SAU LUCRURILE DE PE URMĂ I Biserica în lume si lucrurile cele de pe urmă Biserica și lumea Duhul Sfânt în timpurile de pe urmă Teologia istoriei Biserica, comunitate eshatologică II Eshatologia Așteptarea cerească a sfinților Parusia Mysterium Cruciș III Ortodoxie și eterodoxie Hanul istoric Planul eshatologic Semnificația actuală Sarcina urgentă Dimensiunea harismatică a Bisericii Prezenta ortodoxă Sfințenia Scurtă bibliografie generală Cuprins Redactor: ANCA MANOLACHE Tehnoredactor: lerom VARTOLOMEU BOGDAN Format / x broșat Coli de tipar Comanda nr TIPOGRAFIA INSTITUTULUI BIBLIC Șl DE MISIUNE AL BISERICII ORTODOXE ROMÂNE